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पादाघ्ये 


तथागत बापूके 


चिर गतिमान चरयोंमें 


देव, 
अपने प्राण-दानसे जो प्रकाशकी अमर लकीर तुम खींच गए द्वो, 
उसके सम्मुख अ।ज मेरी खोज स्तभित खड़ी रद्द गई है; 
प्रश्न और तक पराजित हो गया है।' 


वरदान दो 
कि सववेको निरपेक्ष भावसे प्यार कर सरकूँ, 
क्रोध, विद्वेष और प्रणासे अपनेको मुक्त कर सकूँ, 
मेरे द्वाथ अक्तर जब भी लिखा जाए 
वह सबके प्रेमके लिए हो, 
वह सवेकी समेताके लिए हो, 
बढ सर्वोदियके लिए हो ! 


अभिनन्दन 


यह पुस्तक इधर कई दिनोंसे मेरे साथ है। उठाई हे, पढ़ी है और 
रख दी है । फिर उठाई है, फिर पढ़ी हे और फिर रख दी है । जैसे बिजलीका 
नौता तार छू जाता द्वो, कई बार तो उसके शब्दोंसे ऐसी द्वालत हुई है । 
एकाएक तब स्तब्ध रद जाना पड़ा है और आगे पढ़ना नहीं बन सका है । 
तब अपने ही से छ्विटक कर खोया-सा रद्द गया हूँ । ऐसा कम द्वोता है और 
होता है तब बढ़ा श्रच्छा लगता है | में तो उस रचनाके प्रति कृतज्ञ ढ्ोता 
डे. जो क्षणकरे ज्िए ही सही, मुझको मुझसे छुड़ा दे । 

पश्चिमके देश “ प्रकाशकी खोजमें' चलते-चलते विज्ञानसे टकरा गए । 
उसमें से तो फिर विभूति निकल पड़ी । उस विज्ञानने उनको सफलता दी और 
प्रबलता दी । मानों तब वे अपनेसे कह उठे कि यही है वह प्रकाश, जो दम 
खोजने चले थे। और सचमुच प्रकाश जैसा वद्द दीखा भी | उसने उन्हें 
बढ़ावा दिया और तरक़्क़ीकी रफ़्तार तेज्ञ हुईं। बद्द तरक़्की इतनी हुई कि 
दुनिया छोटी पढ़ आई। दहतविसें थीं कई, और बडढ़ी-बड़ी । इससे तरक़क़ामें 
उपनिवेश बने, यानी साम्राज्य श्रौर गुलाम देश बने तो नतीजेमें लड़ाई 
जरूरी हो आईं। लड़ाई भी वह जो कुछकी न द्वो, बल्कि सबकी द्वो। उसके 
बाद तो फिर मालूम हुआ कि रहना, जीना, बोना-बनाना-उपजाना सब इसी 
लिए हैं कि दम लड़ें और दुश्मनको जुर करें । युद्ध और संद्वार एक जीवन- 
दशन ही बन आया और वह सब-कदीं छा गया । ज़्यादा सभ्य और विज्ञ 
और समृद्ध वही देश समझा गया जो शत्रतामें ऊँचा ठदरे और जिसका 
दबदबा जबरदस्त हो । 

उस सभ्यताका दौर अरब भी चल रहा है और जान पढ़ता है, उसके 
चरमोत्कर्षका बिन्दु दूर नहीं है । जाने कब नया युद्ध सिर पर आ टूटे । 

पर प्रवादमें बहते-बदते भी आदमीके मनमें शका घर किए जा रही है 
कि क्‍या यद्द प्रकाश है ? उन्नति हे १ यद्द प्रचुरता क्या सिद्धि है? यह 
संशय पश्चिमके विचारकोंको बहुत मथने लगा है और कद्दा जा सकता हे कि 
यह अनन्‍्तमेंन्थन देर-सबेर ज़रूर फूटेगा और फल लाएगा। एक नव-जन्म द्ोगा । 


दे 


इस नवोदयकी आशामें बहुतोंकी भारतकी ओर टकटकी है। भारत वस्तुके 
पीछे नहीं पड़ा, ग्रात्माकी ओर ही उन्मुख रहा । ऐसे वह पिछड़ा, दीन और 
दीन माना गया । लेकिन जब मूल्य उलटेंगे, अभिमान रोग साबित द्वोगा 
और ऐश ऐब, तो क्या जाने तनका क्ृृश पर मनका घनी भारतही सबकी 
अखोंका तारा बन आए ! 


इस पुस्तकके लेखक उन आस्थावान्‌ व्यक्षियोंमें से हैँ, जो भारतीय 
प्रकृतिके अनुरूप जगतके पीछे श्रात्माको नहीं छोड़ सकते। श्रपने प्रति 
ईमानदारी ही उनकी टेक है । हर मत और दर वादकों वह अपनेपर कसते 
और अपनी अनुभूतिपर तौलते हैं । उनके शब्द इसलिए मौलिक और म्रार्मिक 
हैं और उनका स्थ।यी मूल्य है । 

कुछ उद्धरण लीजिए:-- 

“कला तो आत्म-दशनकी साधना है । इसलिए वह सदा आत्म-लक्ष्मी 
ही रद्देगी। समूहवादी या समाजवादी होकर कला अपनी सचाई और ईमानदारी 
खो बेठेगी । तब व उसी स्तरपर आ जाएगी जहाँ राजनीति है या अ्रथैशास्त्र |” 
“अनुभूति व्यक्किकी दी दोती है, समूहकी नहीं । इसलिए कलामें व्यक्ति ही 
अभिव्यक्ति पाता है ।... ...कलाकारके निष्कष सीधे विश्व-संघषेके निष्कर्ष न 
द्ोकर, वे उसके आत्म-मंथनके, उसके आत्म-संघर्षके निष्कर्ष हैं। इसीलिए वे 
स्वयसिद्ध हैं और सबके अपने हैं । उनमें सामयिकता, क्षणिक्रता, राष्ट्रीयता, 
एक-देशीयता या परायापन नहीं है।” 

“आजमका बुद्धिवादी व्यक्ति विचारमें परात्मक दृष्टा है कट्टर, पर आचरणा्मे 
बढ नितान्त स्वात्मक है । अपनी बात कहनेसे उसे फुरसत नहीं और 
दूसरेकी बात सुननेका उसे थैये नहीं। सब अपनी-अपनी कहते हैं और सुनता 
कोई किसीकी नहीं है ।...ऐक्यका स्थल जो हृदय है उसे बुद्धिवादने भावुक 
क़रार देकर इनकार कर दिया है । अपनी भौतिक शक्ति और कतेत्वपर 
मनुष्यका आवश्यकतासे अधिक विश्वाप्त है । इसलिए परोक्ष घमे और आदरे 
की हम खिल्ली उड़ाते हैं । यही है वद दाम्मिक अद्द जो व्यक्तिसि लगाकर 
समाज, राष्ट्र और विश्व तकके आजके इस दारुण संघषेका दामित्व सैंभाले है ।” 

नामोंका आतंक भी ल्लेखकको नहीं है । एकका आतंक दूसरेके प्रति 
अवज्ञाका कारण द्ोता है। उदभट्ट माक्सेको लेकर केखकका कहना है कि--- 


| 


“मनुष्यका एक इकाईके रूपमें परात्मक अध्ययन ने न कर पाए थे। मनुध्य- 
समाजको पशु-समाजकी तरद्द एक श्रोंगेनिज़्मके रूपमें मानकर ही मारक्सने 
बादर-बादरसे नितान्त परात्मक विचार किया था। इस यांत्रिक दृष्टिकोणमें 
स्वतन्त्र मानव-चेतना या मानव मनकी सर्वथा उपेक्षा दो गयी । सिद्धान्तमें 
व्यक्ति लोप द्वो गया । लोप दो गया विचार-भूमिसे, पर उसकी सत्ताको कौन 
मिटा सकता था । इसी उपेक्षित व्यक्ति-सत्ताने अवसर पाकर, समाजवादके 
सारे बाह्य विधानके ऊपर द्ोकर चुपचाप अपनी शक्ति संचय कर ली और 
यहीं कह्दीसे डिक्टेटर अस्तिवर्में आ गया ।” 

पुस्तक इस तरद्के गम्मीर मन्तव्योंसे जड़ी पड़ी है। उनको किसी 
बाह्य प्रयत्नसे वहाँ जुटाया नहीं गया है । कतिपय स्फुट निबन्ध हैं और अमुक 
लक्ष्यसे वे मन्तव्य नवनीतकी तरह सहज ऊपर तैर आए हैं । संक्तेपमें पुस्तक 
एक गम्भीर और मदत्व-पूण सृष्टि है, जो भावुक और स्वाध्यायशील हृदय 
की मर्मानुभूतियोंकों व्यक्त करती है । 

आशा है यदद कृति अपने योग्य आदर पाएगी । 


७, दरियागंज, दिल्‍ली | 


१९ दिसम्बर, १९४७ जननद्र कुमार 


आज खाज स्त॑म्भित हे !.... 


लोकके तीथेकरका परिनिर्वाण दो गया है। सकल चराचर इस घड़ी 
स्तंभित रद्द गया है। विश्वकी प्राण-घारा मानों एकाएक लोप द्वो गई। 
अस्तित्वका आयतन थर्रा उठा है और तत्वोंकी गति जैसे थम गई है । पंच 
महाभूतोंकी समध्टि बिखर गई है और अमर सत्यकी लौ प्रकट द्ोकर अनन्त 
में लीन दो गई है । वास्तवकी यद्द दुनिया आज व्यथे द्वो पड़ी है; वह अपनी 
नहीं लग रही । जीव मात्रका पुर॒य सिमट गया है, इसीसे सर्वे भूतका एकमेव 
जीवित आत्मीय श्राज धरती परसे अन्तर्धान दो गया है। 
गांधीके मानवी बिछोहसे समूचा प्राणीत्व अनाथ हो उठा है, बह 'तरहि- 
माम! पुकारकर रो उठा है | इस आघातने जन-जनके हृदयमें वह रिक्त छोड़ा 
है, वह घाव किया है, जिसकी कल्पन | भी नहीं रही द्ोगी । गाँधीने श्र/ज 
प्राण देकर प्रमाणित कर दिया कि सावेभौम सत्ताके हृदयपर उसका 
सिद्दासन बिछा था । समुद्र परयेन्त पृथ्वीके चारों कोनोंसे सारी प्रभुताश्रोंके 
प्रभु उसके इस आत्म-दानके सम्मुख ऑसूभरी ऑँखोंसे बिनत दो गए हैं । 
कई सम्राट गए, अपने प्रताप और विक्रमसे इस धरतीको थर्रा देने वाले कई 
विजेता और चक्रवर्ती गए, कई देश-भक्कोंनें अपनी कुर्बानियाँ चढ़ाई; कई हान 
के धुरंधर और विभूतियोंके घनी गए, पर उनके बिछोहका शोक एक भूखणड 
तक ही सीमित रह्दा | पर गॉधीके मद्दाप्रयाणा पर आज सारी पृथ्वीकी संपुक्क 
शक्तियोंके मंडे क्ुके हैं ! क्‍या मनुष्यके जाने हुए इतिद्वासमें ऐसा कभी 
हुआ है * 
स्वयम्‌ आत्म-देवताने उसकी रक्क-मांसकी कायामें अवतार छ्षिया था । 
हम अपने ही अज्ञान और पापसे इतने अधिक घिरे थे कि उसे पद्दचा ननेमें 
समर्थ न दो सके । एक ओर यद्द भ्रज्ञान और विद्वेष जितनाही प्रबलतर हो 
रहा था, दूसरी ओर सत्य और प्रकाशकी मांग उतनीही तीव्रतर हो रही थी 
मनुष्यपर मनुष्यका अविश्वास इस सीम।तक बढ़ा कि परम पुरुषके मानवी 
हूपपर भी दम विश्वास न कर सके | दनने उसे त्याग देया, उम्रद्के सारे 


हि 


विधानोंकी उपेज्ञा कर दी; उसके सत्य, अ्रहिंसा, चरखा और खादी-सब कुछ- 
को हमने अव्यवदारिक क़रार दे दिया । पर उसने कभी इस बातका गिला नहीं 
किया, शिकायत नहीं की और अपने जीवनकी अन्तिम सांसतक वह हमारे 
साथ खड़ा रहा । हमें उसके देहिऋ व्यक्तित्वकी सीमा जैसे असह्य हो उठी भी; 
हम सत्यको नग्न देखना चाहते थे। इसीसे अनेक तीखे प्रश्नों और संशर्यों 
की जलती शूलियाँ हमने उसके आस-पास खड़ी कर दी थीं। उस सारी आग 
को अपनी शेयाकी तरद्द अपना कर, उसमें अपनेको दिन-रात तपा-तपाकर 
उसने अपनेको गला देना चांद्वा--बदा देना चाहा, कि किसी तरह वह श्रपनी 
बात दहमतक पहुँचा सके । पर हमें संतोष न हो सका; हमें विश्वास न हो 
सका । द्वाय द्वाय रे अभागे मनुष्य | ऐसा प्रबल था तेरा पाप ? तीथकरने 
चारों ओरके उस अ्रभेय श्रन्धकारकों अनुभव किया; उसने समझ लिया कि 
इस चोलेकी सीमाको तोड़े बिना निस्तार नहीं है। इसीसे उसने द्वाथ जोड़ 
कर दँसते-दसते हमारी खड़ी की हुई शूलियोंपर अपना हृदय बिंघवा लिया, 
और यों आज साँक वह अपनी सत्ताके सतको सिद्ध कर गया। 


ओ रे मनुष्य | क्‍या अब भी तेरे अभिमानका वज़ नहीं गछेगा १ क्या 
अब भी घरतीपर द्विसाका यह खूनी खेल बन्द नहीं दोगा १ ओरो मेरे भीतरके. 
पामर प्रेत, ओ दिंदुओ, ओ मुसलमानो, ओ जाति, संस्कृति, राष्ट्र, वर्ग और 
धर्म-मेदकी निर्जीव पाषाण-प्रतिमाके पुजारियो, बहुत दिन इन भज्ञातके पत्थरों 
से तुमने अपना सिर फोड़ा है | पर अपने ही आत्म-घातके सिवा तुम्दें इनमें 
से क्‍या मिल सका है! ओ्रो अथे और सत्ताकी मद्त्ताके गुलामो! ओ अमे- 
रिका, ओ रूस, ओ इंगलेंड, ओ प्रजातन्त्रके नामपर सत्ता और शोषण की 
सौदागरी चलाने वालो, ओ दिसाके मूर्तिमान दानव पूंजीवाद | क्या अब भी 
तुम्हारे ओठोंकी यह सर्वग्रास्री तृष्णा नहीं बुकेगी ! क्या अब भी भोग और 
अधिकारका यह सत्यानाशी मद नहीं उतरेगा 

आओ विश्व-विजयके अभिमानियो,ओ हिंसाके पागलो, छिन भर रुको, क्रुको 
और देखो,दिल्लीकी इस धरतीपर यह व्यक्कि-गांधी का रक्क नहीं गिरा है;यह 
समूची मानवताके भ्रात्म-घात का रक्त है। हमने अपने ही द्वार्थोप्ति अपने ही 
इृदयमें गोली मार ली है। इस रक्तके एक ओर अ्रथाह जीवनका अमृत - 
सागर लदरा रद्दा है, और इसके दूसरी और प्रलयका अ्न्ध काल-समुद्र गरज 
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(रद्द है। ओ विश्वकी गतिविधियंके शस्त्रधारी प्रभुओ ! चुनो, कौन-सी दिशा 
नुम चुनना चाहते दो... मत बढ़ो मद्दायुद्धोंकी उस मरीचिफाकी ओर । वहां 
मानव-भाग्यका अंतिम फेसला नहीं है, वहां कल्याण नहीं है, वहां जीवन 
नहीं है । वहां है केवल अन्तद्वीन मौतकी अंधेरी रात, जिसका कोई कूल 
किनारा नहीं । 

ओरे आदमके बेटे | तुके यद्द घमरदढ है कि तने अपने विज्ञानसे तत्व 
की सत्ताके अंतिम अश तक को तोड़ दिया है, तूने समुद्र और आकाश चीरे हैं, 
तूने दवाओंपर आरोहण किया है, तूने तत्वको बन्दी बनाकर उसका मनमाना 
उपयोग किया दे ? तुमे गये है कि तूने इस निखिल प्रकृति के सीमा चिन्दों 
पर विजय पाई है! पर उसमेंस्ते क्या निकाला है तूने ! मौत--सत्यानाश-- 
जीवन मात्रका घात करनेवाला मदहामरण, एटम-बम ? लेकिन इधर देख, गादी 
ने अपना हृदय चीरकर दिखा दिया है कि यहां छिपा है अमर जीवनका मर्म ! 
उसके प्राणोत्सर्गकी यह लौ पुकारकर कह रहद्दी है कि जीवनका सत्य तोढ़नेमें नहीं, 
जोड़नेमें समाया है । प्रकृतिके इस वल्लभ-विजेता गांधीकों देख | बलानतकार 
द्वारा नहीं, प्यार द्वारा उसने प्रकृतिका हृदय जीता था, उसने अग्रा-अगाकी 
स्पंदनशील सत्ताके साथ अपने प्राणक्नो एकतान कर दिया था । इसीसे उसके 
प्रकृति-विजयमें से अनन्त जीवनके स्लोत फूट पढ़े हैं। उसका समूचा जीवन 
प्रकृतिके अंतरमें बदनेवाले अनहृद आनद-संगीतकी स्वर लिपिहै । अपने दुर- 
भिप्तानोंके आवरण अपने मध्तिष्कोपरसे हटाकर, क्या आज भी हम उस स्व॒र- 
लिपिको समभनेकी कोशिश करेंगे ? 

अपने विचार-चिंतनको लेक आज कुछ भी कहनेकी इच्छा शेष नहीं रद्द गई 
है| आत्मोत्सगक्री इस अर लौने दिशांतोंके पार निःसीम शून्यमें प्रकाशकी 
एक लकीर-सी खींच दी है। मनुष्यकी सारी जिज्ञासाएं, सारा ज्ञान, विज्ञान और 
खोज,सारे तके-वितके और प्रश्न आज थमकर इस प्रक्ाशके सम्मुख प्रात 
हो गए हैं । नाना सिद्धांतोंके वाद-विवाद और कोलाइल आज मानों व्यथे दोऋर 
शांत हो गए हैं | फिर मेरी छुद्र चिन्तनाका क्या मूल्य है, और उसके इति- 
दासका क्या जिक्र हो सकता है / इसीसे चुप रह जाना चाहता हूँ। क्योंकि 
आज प्रज्ञा स्वयम्‌ नग्न होकर अपने तेजसे प्राश-प्राणके जड़त्व को चीर रही 
है । चरम दुर्भाग्य है उसका, जो इस अग्निमें अपने सारे मोह-मद और 
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अद्दकारोंको जलाकर, अबिकल्प प्रेम ओर श्रद्धासे अपनी आत्माको नहीं भर 
लेता । 


३० जनवरी , १९४८ 


आये-संघ,मलाबारहिल्स बैबई 


गांधी-निर्बाण तिथि, 
| ----चीरेन्द्र कुमार 
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बिखरे सूत्र 


जो कुछ लिखा है, न्याय और तर्क की कसौटी पर कसे हुए दाशनिक 
सत्य ये नहीं हैं; थ तो एक जिज्ञासु की समभने-सोचने की कोशिशके सहज 
परिणाम हैं | सत्यमाग का पन्‍्थी हूँ; अब तक की यात्रा मे जो कुछ देखा- 
समभा, पाया और अनुभव किया है, वही कह रहा हूँ । मेज़िले.मक़सूद पर 
पहुँचकर सत्य की घोषणा करने का दावा इनके पीछे नहीं है | जो कुछ लिखा 
है, अपने विशिष्ट दृष्टिकोग से | हो सकता है, दूसरे दृष्टिकोण से वही बात 
वूसरे रूप में समभमें आए । में तो अनेकान्तव'दी हूँ--सत्य को अन्तिम नहीं 
मानता । अपनी बात को अतक्ये में नहीं कहता; पर मुझे विश्वास है, मेरी 
अभिव्यज्ञना सत्य को छू ज़रूर पाती है और अपने विचार को अतक्य कहना 
तो मिथ्यात्व है, कोरा दम्म है। तके के पारे की नींव पर कुछ भी नहीं ठहर 
सकता । तके हमें उलभाये ही रखेगा, सुलमा नहीं सकता । तक के साथ 
श्रद्धा ज़रूरी है; उसके बिना शांति या सुस्थितता हम नदीं पा सकते। 


२ बिखरे सूत्र 


इसीलिए स्वीकार कर लेता हूँ कि बौद्धिक, तार्किक या वेज्ञानिक विश्लेषण 
भर ये नहीं हैं । मुझ पर कुछ विशिष्ट दाशनिक, धाम्मिक या संस्कारिक प्रमाव 
हैं और मेरे कुछ विश्वास बन चले हैं जिनके आधार पर ये बातें कहने का 
दुःसाहस किया है। विचारकों की दुनिया में ये अथ नए हैं, इसलिए इनके 
लिए खतरा ज़रूर है, पर बुद्धि और हृदय से जो कुछ सोचा, सममा, अनुमव 
किया ओर पाया है उसे सामने रखने में मिकक क्‍यों हो ? विषय-क्रम 
इस लेख में नहीं हे----ब्रिखरे-ब्रिखरे विचार हैं | प्रवचन के रूप में मिन्न-भिन्न 
विषयों पर जो समता गया, कद्द चला हैँ । 

में जो ये नाना कलामूर्तियां निर्माण करता हूँ---इनमें में अपनी 
आत्मा को ही विभिन्न रूप देता हूँ। मेंने जो ये कुछ रहस्पमयी सरला बालि- 
काओं के चरित्र चित्रित किये है, वे तो मेरी आत्मा की बालिकाएँ, 
(090०8|(८75 06 500 ) हैं। प्रश्न हो सकता है; तुम्हारी आत्मा लड़- 
कियों ही में क्‍यों अभिव्यक्ति पाती है ? हाँ, में लड़कियों के लिए लड़के 
निर्माण करता हँ--या यों कहिये कि स्त्री में से पुरुष निर्माण करता हूँ। 
नारी ही सृश्टिका मूल, प्रकृत, निसग रूप है। नारी सम्पूर-अखगणड है और 
पुरुष उसका अंश बालक; पुरुष सदा उसकी गोद में हे । वह नारी अन्ततः 
सदा माता है; उसकी सारी योवन-लीलाओं में होकर ही उसके परम लक्ष्य 
मातृत्व का विकास है। इस अंश या बालक-रूप पुरुष को नारी की इसी 
अखगण्ड मातृ-शक्ति पर विजय पाना है, ओर अपनेही में सम्पूर्ण हो जाना 
है। नारी, सृष्टि, प्रकृति, ये पर्यायवाची शब्द कहे जा सकते हें---और अपने 
सच्चे अथ में परस्पर एक दूसरे में ग्ित हैं; इनमें परस्पर बड़ा सृत्तम सामंजस्य 
है, अन्तर की आत्मीयता है; इनका भेद भी बड़ा खत्त्म है। प्रकृति को जब 
हम उसके निप्तग स्मणीय, नम्म रूप में देखते हैं तो उसमें की जो मोहक या 
आकषेक शक्ति है, वह नारी ही है। 


वेदांतियों की भाषा में ईश्वर ही प्रकृति में अभिव्यक्ति पाता है । 


प्रकाश की खोज में ३ 


वेज्ञानिक दृष्टि से देखे तो पुद्ल (772867), घर (70000), अ्धर्म 
(59007), आकाश (503८९) और काल (४776) आदि तत्वों के 
साथ जब आत्मा का सम्बन्ध होता है, और उससे जो विक्ृृतिरूप परिणमन 
होता है, उसे ही हम सृष्टि या प्रकृति कहने के आदी हो गये है । जिसे हम 
प्रकृति कहते हैं, शुद्ध वेशानिक दाशनिक उसे विकृति कहेगा। परमात्मा या 
आत्मा माया के मोहिनीमय रमणीय रूप में जन्म लेता है और स्वयम्‌ उसकी 
गोद का शिशु बन जाता है । पुरुष कलाकार में छिपकर बैठे हुए परम-पुरुष 
के पौरुष का यह तक़ाज़ा है कि वह स्वयम्‌ नारी की सृष्टि-परम्पता का साधन 
न बनकर उसको अपने आत्म-दर्शन का साधन बना ले। प्रकृति-माया या 
नारी में अभिव्यक्ति पाकर, अपने को अंशों में बिखेर कर---खणड-खण्ड 
करके, आत्मा जो अपने को भूल गया है, वह नारी-तल के दर्पण में अन्तत; 
अपने दशन कर लेना चाहता हे--अपने को पा लेना चाहता है; वह नारी 
के सारे मोहान्धकारों के अशेष स्तरों को भेदकर उसमें से अपने को पहचान 
लेने के लिए ही सदा अपने चिन्तन और भावना की ब्ृत्तियों द्वारा नारी- 
मन्थन में प्रदत्त रहता है; और अपने को पहचान कर कह उठता है---कि 
अरे अन्सतः में हूँ---यह बाहर जो कुछ है, यह आत्म-छल है---विक्वृति है । 
इसीलिए पुरुष कलाकार अपनी भावनाके गहरेसे गहरे तलमें डब-उतरा 
कर भी अपनी बौद्धिक चेतनाके द्वारा नारी-सृष्टि या प्रकृतिको चुनौती देता-सा 
लगता है; मानो वह विद्रोह करता है । इसीलिए जीवन में पुरुष कलाकार 
नारीके साथ सदा संत्रप पर रहता है। वह उसके आलिड्नन में बँधनेको 
बेबस होकर भी उसके मुज-बन्धनों को तोड़ देने के लिए जूकता है। उसमें 
यह अकुलाहट है कि वह नारी के तल को पा ले, उसमें के सत्य को उपलूब्ध 
कर ले, उसकी मोहिनी के वज्र-कठोर दुग को तोड़कर उसमें से अपने को 
मुक्त कर ले । वह उसमें अभिव्यक्ति पाने से मानो इन्कार करता है, वह अपने 
को उसकी गोदका शिशु बनाने को जैसे तयार नहीं है । जमनी का वह अमर 
द्वाशनिक प्रेम-कवि गंटे कलाकारकी इस ब्ृतिका ज्वलन्त उदाहरण है। 


डे बिखरे सूत्र 


उसके हृदय लिखनेवाले अच्तरोंकी ओद कितनी सरला कुमारियोेंकि भोले आत्म- 
समर्पण विलख रहे हैं; उसकी उन अमर पैक्तियों में कितनी पोड़शी बालिकाओं 
के विचार-शुन्य, अपूर्ण, अधूरे, कच्चे हृदय औँसुओं में भीगे बच्चों की तरह 
सिसकियां भर रहे हैं, कितनी आँख को ईद ढुलकाती निर्दोष, नीलो आँखें 
टकटकी लगाये है| विश्व-साहित्य के वे अमर ग्रेथ कितने प्राणों की चुनी 
समाधियां हैं, कितने घायल हृदयों के टुकड़े है, कितने अरमानों का चूरा है। 
उन कढ़ियों में लुढ़कनवाला रस कितनी कलियों के अविकच हृदयों की अस- 
मय की लूट है, यह सब कुछ दुनिया नहीं जानती । उसकी भावी महानता 
ने उसे किसी का न होने दिया । कितनी ही जीवन की डालियों पर वेभव 
के दुलारों में कूलती कुमारियों का अपने संकेतों की अगुलियों से तोड़कर, 
अपने च्तणिक जिज्ञासा-उलछास की पहली हो हिलोर के उतार के बाद, उन्हें 
कुचलकर उसने दुनिया के प्रवाह पर फेक दिया | उसने कितने ही हृदयों से 
खिलवाड़ किया, पर उसकी भावी महानता ने उसके जीवन को किसी के 
खिलवाड़ का साधन न बनने दिया । उसके जीवन का इतिहास समय की 
पलकों में कितनी ही सरला कुमारियों की नींली आँखों के आसुओं से 
लिखा हुआ है। हा, वह विश्व का महान कलाकार, अपनी कड़ियों के 
के लिए. अमर कहा जानेवाला महाकवि था | 

तो पुरुष कलाकार नारी या प्रकृति में होकर उसके नाना सौन्दर्य-रूपों 
से आकर्षित, विकर्षित, सद्डर्पित-सम्बन्धित होकर उनमेंसे आत्मोपलब्धि करता 
है। कलाकार का नारी से प्रेम करना उसके साथ युद्ध करना है, खे 
खेलना है | उसमें वह समर्पणमय होकर, आत्मविसजन कर अपना देह- 
योग देता है, आत्म-योग की उपलब्धि के लिए। वह जिशासा से कातर 
है-आत्म-निवेदनाकुल है | नारी के मुख को देख जो उसकी आँखों में 
आँख भर आये हैं, वह तो उसके आत्मदशन की व्याकुलता है। आत्म-दान 
के चिरंन्तन्‌ वेदना-जलित यज्ञ को ज्वालाओं में से उसे आत्मोपलब्धि 


अकाश की खोज में ५ 


होती है । सौन्दर्य को देख कर जो उसे पीड़ा हाती है, वह जिज्ञासा है, 
जानने की आकुलता है; दाशनिक की भापामें वही शानतृष्णा है; वह 
सोन्दयके दर्पण में अपने का देखना चाहता हे, उसकी पीड़ा सौन्दय को 
पारदर्शी बनाने के लिए होती है । 

बिराट प्रकृति के राशि-राशि सीन्दय को देख कर कवि के हृदय में 
जो हक उठती है, जो संवेदन-स्पन्दन होता है, वह इसलिये कि महानारी की 
यह परम स्मणीय, आवाहनमयी नम्ता उसे बस्बस अपनी ओर खींचती है । 
चिर आलिंगन-तत्पर दिशाओं के मौन-मुग्ध आमन्त्रणसे विहल हो इस 
मोहमयी की एक साथ अपने बाहुपाश में बॉधघकर अपने प्रा्णों में भर 
लेने के लिए वह बेचेन हो उठता है | वह उस समस्त सौन्दर्य को अपनी 
आत्मा में बॉध लेने की विकल चाह है | वह अपने को उस सौन्दर्य-पाशमें 
वेंघकर रहने देना नहीं चाहता । सीन्दयके नाना रूपोंमें अपने को बिखेर कर; 
खण्ड-खण्ड करके वह चस्त-व्याकुल है। वह तो आत्म-संग्रह कर प्रकृति के 
नाना रूपों को एक साथ अपने भीतर उपलब्ध कर लेना चाहता है। 

पुरुय कलाकार, विराट नारी, उनके बीच के आकर्षण-सम्मोहन, 
बन्धन आदि के इस तात्विक क्छेपण में प्रेम की बात सोचना भी अब 
अनिवाय हो उठा है। मेरे विचारमें प्रेम अपने विशुद्ध, निर्मल रूप में अन्ततः 
आत्म-दशन की ही जिज्ञासा है, जो अपने प्रथम रूप में दूसरे को जानने की 
तीत्र कामना या आकर्षण के रूप में उत्पन्न होती हे। मोह हमारे अशान 
का ही परिणाम है । मोह हमारे अज्ञानान्धकार का ही दूसरा नाम है। 
वस्तुओं या व्यक्तियों के लिये हमारे मन में मोह की बेचेनी होती है। यह 
इसीलिये होता है कि उन वस्तुओं या व्यक्तियों का हमें पूर्ण ज्ञान नहीं है, 
उनके सत्य को, उनके यथार्थ स्वरूप को, उनके भीतर के प्राण-तत्व को 
हम नहीं जानते | इसीलिये निकट से निकट रहकर भो हम उनसे बहुत दूर 
हैं; इसीलिये हममें उनके लिये प्रबल मोह है, बेचेनी है । चिर विछ्लोह की 
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आग में तपकर प्रेमी अज्ञान अर्थात्‌ मोह के सारे अन्घकारों को भेदकर, 
अपनी प्रिया के शाश्रत-सत्य स्वरूप का साक्षात्कार कर लेता है। फिर 
उसकी प्रिया सदा उसके निकट है, सदा उसकी आत्मा के आलिड्जन में 
बँची हुई है; यानी उसमें प्रतिबरिम्बित हो रही है | देह और रूप की 
सीमाओं के पार जाकर उसने अपनी प्रिया की आत्मा के चिस्तन्‌ यौवन- 
सौन्दय को पा लिया है| इसीलिय अब उसे अपनी प्रिया के यौवन-सौन्द्य 
के क्षय होने का भय नहीं है, न उसके लो जाने की चिन्ता है। तीन 
लोक और तीन काल में उसकी प्रिया करा नाशवान, भौतिक शरीर कहीं 
भी हो, पर उसकी आत्मा में उसका अच्तय योवन- सोन्दर्यमय सत्य-स्वरूप 
सम्यए प्रकाशित है | इसीलिए. वह उसके लिए. सदा निकट है। संयोग- 
वियोग के भीतिक आधारभूत भेद अब उसके लिए अर्थ नहीं रुवते; वह 
इस सब से परे पहुँच गया है। प्रेम की इस परमोत्कृश अवस्था को संसार 
के सारे कवियों , वेदान्तियों , सफियो , भक्तों , और सन्‍्तों ने एक स्वर 
" में गाया है और स्वीकार किया है । 

हॉ, तो में कह रहा था, मोह आत्मा का स्वभाव नहीं है, वह 
तो विक्रोति है, विभाव है। आत्मा का स्वरूप ज्ञान- मय है, मोह 
या अज्ञान तो अभाव है, वह सद्भाव नहीं है | मोह की तीव्रता शरीर या 
वाह्य रूप से तुष न होकर जब उससे परे चली जाती है, और उस 
भीतर के प्राण या आत्मा को जानने के लिए विकल होने लगती है, 
तभी निर्मल-विशुद्ध, आत्म-विसजनशील प्रेमके यश् का प्रारभ्म होता है । 
उसके पहले रूप और शरीर की मर्यादाओं में बँधा हुआ, रूप और शरीर 
की दीवारों से टकरा-टकराकर मर मिटनेवाला, मांस-मिद्री बन जाने वाला 
प्रेम दुबबल है, क्षुद्र है। मोह जब शरीर और रूप की सीमाओं से अतृप्त- 
विजयी होकर भीतर के आत्म-दुग को भेदने के लिए व्याकुल हो उठता है, 
तो वही प्रेम का रूप धारण कर लेता है। प्रेम दो आत्माओंके बीच की वह 
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परम निर्मज्न, पारदर्शी, कांच की खिड़की है, जिसका कांच सुक्ष्मतम 
पर अमेद्य है, जिसमें से एक आत्मा दूसरी को देख सकती है, पूणतः पह- 
चान सकती है; पर उस कांच को भेदकर वे एक दूसरे में प्रवेश नहीं कर 
सकतीं, तब वे लौटकर अपन ही में आत्मस्थ हो जाती हैं। अशान ओर 
मोह की सारी विकलता वहाँ मिट जाती है। उस प्रेम की खिड़की से उन्हें 
विश्वका समस्त सीन्दर्य एक साथ आलोकित, सुप्राप्त है । इसीलिए 
कहता हूँ कि प्रेम तपस्पा का प्रतिफल है। अपने शिशु रूप में वह 
सन्देह की दृष्टि से देखा जा सकता है; यौवन को आग में तप कर प्रेम 
कुन्दन बनता है | प्रेम तपस्या हैं, संयम है। वह ब्रह्मचये यानी आत्म-स्मगा 
है। प्रेम शरीर और आत्मा का युद्ध है । यदि वासना पड़ है तो प्रेम पड़ुंज 
है; पड्ढुज देवताओं के मम्तक पर चड़ता हे और पड़ सडकोंमें पेरों तत्ने रोदा 
जाता है। प्रेम और वासना में यही अन्यर है। 

कलाकार जो अनेक चरित्रों का निर्माण करता है, वे उसकी विविध 
जिशासाओंके प्रतिफल है | प्रश्न हो सकता है, कलाकार स्त्री ही का चित्रण 
करन में विशेष रूप से क्यों सलम दिखाई पड़ता है ! नारी सृष्टि का रहस्य 
है, वह सृष्टि की गांठ है; वही सारी कामना, जिज्ञासा, इच्छाकांक्षा, व्यग्रता- 
विकलता की ग्रन्थि है| इसलिए, कलाकार नारी के भीतर के नाना 
प्रदेशों में, अज्ञात-अप्रकाशित प्रान्तो में विचरणा करता है--उसके मल 
रहस्य तत्व का उद्घाटन करने के लिए । नारी में अकल्पित मोहिनियों, 
रूपों और सोन्दर्था का रस्यलोक समाया है। वह विल्लीरी कांच की तरह 
रड्जीन है, जिसके रह्ढलों पर दृष्टि नहीं ठहरती। कलाकार उस केन्द्रीय, 
घुरी की खोज में है, जहाँ से इन सारी लीलाओं का सच्चालन हे 
रहा है। 

कल्लाकार को एक विशेषाधिकार प्राप्त है । वह एक साथ 
अनेक जीवन त्रिताता है। एक साथ अनेक चरित्रों या जीवनों में अपना 
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निर्माण कर, अपने का बाँटकर, वह एक विशाल कर्मायोजन करता हे । वह 
सम्पुर्ण सृष्टि को एक साथ अपने में उत्पक्न-उपलब्ध कर उसका सम्पूर्ण 
बोध या ज्ञान चाहता है। वह सर्वब्यापी, सर्बज्ञ होने को व्याकुल है। यह 
उसके आत्मदशन की आकलता का परिणाम है। 

एक बार मेरे एक मित्र ने मेरे काव्य के “कुमारो-प्रृजन' को उपलक्ष्य 
बनाकर मुझसे प्रछ था--तुम कुमारी-पूजा को मातृ-प्रूजा से अधिक मह- 
त्व क्यों देने हो ! नारी की सम्पूर्णता, उसका चरम-विकास, उसके अस्तित्व 
की सार्थकता तो मातृत्व में है। वह तो कब्यागी, भगवती माता के रूप 
में ही अधिक पूजनीय, और उपादेय है | वही उसक। प्रकृत कल्याणकारी रूप 
है । कोमाये तो अधूरापन है, कच्ची अवस्था है। वह तो असम्पूर्णता हे, 
आदि आदि । याद पड़ता है ऐसी ही कुछ उनकी दलील थी जिसको मने 
अपनी माषा में दोहराने की कोशिश की है | मने उनके एक्ाज्ली नियाय 
को मान लिया । उनकी अपेक्षा वह ठीक ही था । मेंने उत्तर दिया था--- 
में मातृत्व से इनकार तो नहीं कर सकता । सृष्टि की परम्परा तो रुक नरहें 
सकती । जब नहीं रुक सकती तो उसका सशासन, सुब्यवस्था ओर पोषण 
अनिवाय हो जाता है| तो मातृत्व प्रद्गति स्वरूप है | वह सृष्टि-परम्पपा का 
द्वार है। मातृत्व यदि विक्ृति का प्रतीक है, तो कोमार्य प्रकृति का। और 
काव्य में तो हम अनुभूति की गहराई तथा कब्यना की ऊँचाई के द्वारा ही 
सत्य की उपलब्धि करते हैं | काव्य में हम वस्तुओं के तात्विक सत्य को 
लेकर आगे नहीं बढ़ते, बल्कि उनके वाह्य रूप, रस, गन्ध, वर्णी, ध्वनि को 
अपनी सौन्दर्यानुभूति द्वारा अहण कर उनमें से अपनी इष्ट वस्तुओं के लिए 
प्रतीक चुन लेते हैं | ये प्रतीक हमारे साधन मात्र है। इनमें हम सौन्दर्या- 
नुभूति तथा कब्पना द्वारा अपने इ४ या साध्य का आरोप करते हैं। इसी 
इृष्टिकोणसे कौमाय मेरी सौन्दर्यानभृति के लिए. निमेल, अलिप्त, हिमो- 
ज्वल आत्मा का प्रतीक है । हिम और अग्नि की-सी आत्मा की अस्थृश्य 
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निमलता ओर पविच्नता में कुमारियोंमें पाता हूँ। मातृत्वमें प्रेम, रूप और शरीर 
की सीमाओं में बैँध कर नवीन आकार पाता है; बह प्रेम की सब से 
बड़ी हार है | पर कौमाये का प्रेम रूप और सीमाओं को भेदकर एक तीव्र- 
तम जिज्ञासा-पीड़ा के साथ, शाश्वासत सोन्दर्य और शाश्वासत यौवन की उत्कृष्ट 
वासना लेकर शरीर से आत्मा की ओर बढ़ता हे। इसीलिए जो एकान्त 
समृहवादी हैं, प्रबत्तिवादी हैं, जो जीवनी-शक्ति (८ #0८९) के पुजारी हैं, 
वे मातत्वके क़ायल हैं, वे मातत्वको दही नारीका पस्म कल्याणकारी, इृष्थ 
स्वरूप मानकर उनका प्रुजन करते हें। पर जो आत्म-दर्शनका जिज्ञास- 
मुमुक्षु है, वह मातृत्वको उत्कृष्ट साधनके रूपमें मानकर उसकी उचित 
आदर-प्रजा करता हुआ भी कीमायकी उपासना ही को आत्म-दशनका समी- 
चीन साधन समभता है। मेरी यह क्रेफियत मेरे काव्यके “क्रुमारी-पृजन' के 
लिए, है । इसलिये में इसे मातृत्व और कोमार्यका तात्विक विश्टेषण या 
तात्विक भेद नहीं कहता । इस भेद का आधार तो मेरी भावना-कब्पना 
तथा सोंदर्यानुभूति है । इसलिए मेरा निर्णय भावात्मक ही है, बौद्धिक नहीं । 

कभी-कभी सोच हो आता है, जीवनमें अपने एकाकीपनकों लेकर 
इतनी विकलता क्यों है !? असलमें देखा जाय तो आत्माके बाह्य विश्वसे 
सम्बन्धित होने पर उसमें एक विक्ृति या विभाव-रूप एकाकीपन जागत हो 
जाता है। आत्माके स्वाभाव स्वरूप एकाकीपनमें अनन्त तप्ति, सुख- 
शांति है; पर इस विकृति या बिभावरूप एकाकोपन में पीड़ा है, चाह हे, 
कसक है, मोह-जिज्ञासा है, प्यास-उत्कण्ठा है, बेकली है। इस विभावरूप 
एकाकीपनकी पीड़ा जब तीत्रतम हो जाती है तो उसकी प्रतिक्रियाके फल- 
स्वरूप आत्माके प्रकृत, सहज सुख-शांतिप्रण एकाकीपनकी उपलब्धि होती 
है। प्रेम करके भी जब आत्माका यह विमावरूप एकाकीपन तृत्त नहीं होता, 
तब अन्ततः हम अपने में बंद हो जाते हैं, आत्मस्थ हो जाते हैं। तब वह 
हमारी एकाकीपनकी पीड़ा ज्यों की त्यों मचलती रह जाती है, और इसीकी 
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विकलतामें तपकर हमें आत्माके स्वभाव-स्वरूप, चिरतन एकाकीपन की 
अनुभूति प्रातत होती है । इसीलिए प्रेम आत्माके एकाकी स्वभावकी उप- 
लब्धिके लिए उत्कृष्टेतम साधन है । 

कवि या कलाकार मूतमें होकर अमृत को---रूपमें होकर अरूपको 
पाना चाहता है। वह सरूप, खत को प्यार करता है, वह यौवन और 
सोंदयकी अमरताके गीत गाने लगता है; अनुभूतिकी गहरी तल्लीनतामें, 
एकाम्यानुमव की तन्‍्मयता में, वस्तु-तत्व को भेद कर वह अमर प्राण-तत्व 
का स्पश पाता है ओर आह्ाद-आनन्द से वेसुध होकर गा उठता है, 
9 (ताए ० ८7५ 5 3 |]०५9०णि ८४८। | वस्तुके सत्वकों प्राप्त 
करके ही कवि यह महान सत्य लिख सका है। पर जब वह भौतिक योवन- 
सोंदयको च्तणस्थायी, नाशवान, परिवर्तनशील अनभव कर रो उठता है तो 
उसके प्राणोंमें अमर यौवन-सोंदयके लिए, विकल पुकार उठती है। तब कवि 
या कलाकार अपनी रचनाओंमें शरीरसे आत्माकी ओर बढ़ता है; मरते 
अमृते की ओर बढ़ता है । 

कला तो आत्म-दशन की साधना है। इसलिए वह सदा आत्म-लक्ष्यी 
ही रहेगी | समृहवादी या समाजवादी होकर कला अपनी सचाई ओर ईमा- 
नदारी खो बैठेगी--यों कहें, तब वह उसी स्तर पर आ जायेगी, जहां 
राजनीति है या अथ-शासत्र है। राजनीति या अथ-शाल्र इस अपेक्षासे 
कहता हूं कि समूह-म्रलक होकर कला इस विराट विश्व-यंत्रके पुज्ञोमें ही 
उलभी रहेगी । उन पुज़ोकी केन्द्रीय-संचालक शक्ति---उस महाप्राण को 
वह न पा सकेगी जो स्वयम्‌ सत्य है, जो सारी समस्याओं का एक और 
अन्तिम समाधान है । जो लोग जीवनके अन्तरदेश अर्थात्‌ आत्मामें गहरे 
उतरे बिना ही जीवन को सतह पर की पेचीदगियोंमें उल्लक कर ही, व्यक्ति 
ओर आत्माका इन्कार करके, समृहकों ही सत्य मानकर, कृत्रिम समाज-वादके 
द्वारा विश्व-कल्याण का सपना देख रहे हैं, उनके मशीनके पुजोंमें उलमे 
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>> श्र नोट मे बच 
रहनेवाले सारे सिद्धान्त चिरकालके आध्यान्मदष्य भारतकी दृष्टि मे बच्चोके 
खिलवाड़ जैसे ही अवास्तविक, अथहीन और हास्यास्पद है | नवीन इंग्लेगड 
के एक आत्म-चेता उपन्यासकार चार्लस मोर्गन ने अपने 0७॥६४॥ नामक 
उपन्यासमें एक स्थल पर अपने एक पात्र नॉसविटकसे कहलवाया हैः 
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“अ्राज दुनिया इतनी कंगाल हो गई है कि उसे अपना प्राचीन आध्या- 
त्मिक वैभव का कोष आवश्यक हो पड़ा है। गिरोहों, वर्गों और जनता के 
मानों में सोचने की हमें एक आदत-सी पढ़ गई है; ओर इस भूल के भार 
से सभ्यता छिन्न-विच्छिन्न हो रही है। यह भूल इसलिए है कि जनता की 
सत्ताकी कल्पना ही प्रकृति के विरुद्ध है; जनता न तो जन्म ही लेती है, न वर 
मरती है, और न वह अमर ही होती है; मानत्रीय अनुभूति का काव्य उसके 
साथ सड्त नहीं होता । जन्‍म और मरण एकाकी हैं; विचार ओर प्रगति 
एकाकी हैं, मनुष्य के जीवन का प्रत्यक चरम सत्य उसका अपना ओर एकाकी 
है--.बह अप्रेषणीय है। मनुष्य का एकाकी रूप जहां अवसान पा जाता है, 
वहीं वह सत्य से परे हट जाता है ।” 

यह है भयड्जुर जड़वादिता के बुखार से बेचेन पाश्चात्य मस्तिष्क पर 
प्राध्यात्मवाद की प्रतिक्रिया का प्रतिफल । यह है थूरप के विचार-पैग्म्बरों के 
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मस्तिष्क में गुंजनेवाली आनेवाले युग की नबीनतम विचार-वाणी | आज जब 
भारत के तरुण हृदयों में, विचारहीन, घ्रातक समृहवादी आन्दोलन की चिन- 
गारियां फूट रही हैं, तब पश्चिम के गम्भीर विचार-्षितिज पर, इस नवजागरणा 
के प्रभात में, आत्मबाद का सूर्योदय हो रहा है। अपनी युगों की सश्वित, 
मृल आध्यात्मिक सम्पत्ति को भूलकर आज हम पश्चिमीय विचार-घाराओं के 
कायल दो रहे हैं | हमारी राजनेतिक और आर्थिक गुलामी से भी हमारी यह 
आत्मा की गुलामी अधिक भयड्डर; लजाजनक और घरणास्पद है । 

ते अपनी मृल बात पर आकर यह कहना चाहता हैं कि राजनीति 
ओर अथशास्त्र सामयिक रोगों के तात्कालिक नुस्खे तज़बीज़ करते हैं, इससे 
अधिक उपयोगिता इनकी नहीं । इनके द्वारा की जानवाली मानव-जीवन के 
रोगों को तशखोश भी खतरे से भरी है, वह अधिक विश्वसनीय नहीं कही जा 
सकती । मेरा तो ख्याल है कि राजनीति ओर अशथशास्त्र ने हमारी जीवन-. 
समस्याओं को सुलभानेके बजाय उलमाया ही ज़्यादा है | आज के भयडुर 
राजनैतिक और अर्थ-संघ्रप के युग में माना कि ये हमारे लिए. अत्यन्त प्रबल 
-और अनिवाय साधन हो सकते हैं; मगर विल्कुल निरापद ओर निस्सन्‍्देह होकर 
पूरे विश्वास के साथ इनके द्वारा प्रस्तुत योजनाओं से ही मानतवा के चरम 
कल्याण का सपना देखने की भयड़र भूल हमसे न होनी चाहिए । 

अनुभूति ही कला को सच्ची जननी है । वही हमारी चेतना की सच्ची 
और कामलतम प्रतिनिधि है। बुद्धि के द्वारा निर्देशित होकर वह कला में 
ग्रभिव्यक्तित पाती है| इसके पहले कि कलाकार, वाह्यजगत की नाना इलचलों, 
चेष्टाओं, क्रियाओं, प्रतिक्रियाओं और प्रक्रियाओं का विहगावलोकन कर 
उनका बीद्विक विश्लेषण करे, उसके लिए यह आवश्यक है कि वह अपनेको 
विश्वका केन्द्र बना कर बाहर की सारी क्रिया-चेष्टाओंसे अपने को सम्बन्धित, 
सट्डूर्षित अनुभव करे | वह विश्वके इन्द्रोंमें अपने इन्द्र खोजकर अपनी वेदना 
को प्रज्वलित रख कर उसमेंसे विश्वानुभूति पाए। अपनी आत्माकी पुकारको 
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अनसुनो कर, अपनी आत्मवेदनाको दबाकर, अपने आत्मसद्डषोंकी अवहेलना 
करके जो आदर्शवादिताके निराधार शुन्यमें खड़े होकर जगतके कल्याणकी 
डींग हांकत हैं, वे अपने को धोखा देनके साथ दुनियाका भी धोखा देते 
हैं। प्रबल कीर्ति-लिप्सा और नेतृत्व-लालसा, स्वामित्व-भोग की चाह ओर 
अपने अहड्ार की तम्ति जैसी हलकी इत्तियां ही उनकी बड़ी-बड़ी स्पीचों और 
लेखों की प्रेरक शक्तियां होती हैं। कलाकासको ऐसे किसी नेतृत्व की चाह 
नहीं होती | सार्वजनिक जीवन बिताने के दाम्मिक व्यवसाय के लिये उसे 
लम्बी-चौड़ी तयारियां नहीं करनी पड़तीं। कलाकारका जीवन आत्ममन्थन, 
आत्म-चिन्तन, आत्मालोचन, आत्मविश्छेषण और आत्माभिव्यवितका एकान्त 
साधनामय जीवन है | वह अपने को संसास्में डुबाता है, संसारकोी अपनेमें 
डुबो लेनके लिए; वह आत्मदान करता है, आत्मोपलब्धिके लिए | 


तो अनुभृति व्यक्तित ही को हाती है-सम्रृह की नहीं । इसलिए कलामें 
व्यक्ति ही अभिव्यक्ति पाता है, समूह नहीं | व्यक्तित जब विश्व-सद्डण में 
अपना स्थान खोजता है, तो उसे वह अपना लेता है | अतः उसकी अनुभूति 
विराट ह उठती है। तभी वह विश्व-वेदनाका प्रतिनिधित्व करनेवाला 
लेखक, कवि या कलाकार स्वीकार कर लिया जाता है। पर हम यह न भूल 
जाएँ. कि हमारे सारे इन्द्र, सारे सड्डप, सारे आन्दोलन, सारी क्रान्तियो, 
सारे बलिदान अपने को लेकर हैं, अपनी अपेक्षा हैं, अपने को केन्द्र बनाकर 
है । अपने को भूलकर--व्यक्ति को भ्रलकर, सारी विश्व बेदना भूठी है, 
सारे विश्र-कल्याण के सपने विफल है; अपने को भूलकर हम जगत की 
उपलब्धि अपनेमें न कर सकेंगे। अपनी सच्ची हस्ती मिटाकर हम जगत 
के सच्चे नेता, सच्चे विधाता, शान्ति के सच्चे सन्देश-बाहक, पेग्रम्बर या 
ज्योतिषर न हो सकेंगे | इसलिए. कलाकार के निष्कप सीधे विश्व सट्ड पे के 
निकर्ष न होकर वे उसके आत्म-मृन्थन पे, _ उसके झाबरछऋ के के निष्कप 
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है | इसीलिए थे स्वयम्‌ सिद्ध हे और सबके अपन हे--उनमे सामग्रिकता, 
च्तणिकता, राष्ट्रीयवा, एकदेशीयता या परायापन नहीं हैं । व सब युगों ओर सब 
देशों की मानवता की सम्पत्ति है| वे चिरन्‍तन, शाश्वत, चिर सुन्दर हैं । 


प्रकाश की खोज में 
व्यक्त ज्ञानकी सीमा : १ 


कल दिनभर कुछ बौद्धिक मित्रोंके बीच काफ़ी उत्तेजित विचार-सड्डष 
होता रहा | रात भर चित्त अस्थिर, अशांत था। सत्यका सुनिश्चित छोर 
पानेके लिये आकुल में, अनेक विरोधी विचार-धाराओं के वात्याचक्र में 
भट्कता रहा | ज़माने की हवाओं से आनन्‍्दोलित निरे बुद्धिवादी मित्रों ने 
अपने करारे तकासे मेरी श्रद्धा के आधारका चोट पहुँचाकर उसमें भूकम्पसा 
ला दिया था | सो में अपने आयतन से मटककर निराधार शन्यमें छोर 
पानेके लिये उड़ा फिर रहा था। मेरी इस बेदना में होकर आज सर्वेरेसे 
मनमें प्रभ॒ उठ रहा है--क्या ज्ञान आत्मघातक है ? क्या वह आत्मा के 
शान्ति-धरम का ह|स करता है ! क्‍या ज्ञान आत्माकों अधेरेमें भरमाता, भट- 
काता या चकर देता है ! ह 


मेंने अपने ही अन्दर जवाब भी पाया है--'नहीं, वह शान सच्चा या 
सम्पूर्ण ज्ञान नहीं जो आत्मघातक या भ्रामक है | वह श्ञानकी सीमितता और 
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अपूर्णता है, जो चोट पहुँचाती, दुःख पहुँचातोी और भ्रमित करती है।. 
व्यक्ति की देहिक सीमासे बौद्धिक और मानसिक सीमाएँ पैदा होती हैं और 
इस सीमित बुद्धि और मनसे सीमित अप्रर्ण ज्ञान निष्पन्न होता है| अपने इस 
सीमित अपूर्ण शान में जब हम आग्रह-प्रवेक ममत्व स्थापित करते हैं, तब वह 
मोहाइत्त होता है---उसकी गति हस्व होती जाती है, वह अहंड्भार से ग्रसित 
होता जाता है | अन्ततः वह ज्ञान अपनी प्रगति-शक्ति (2/॥क7८ ०८८) 
खोकर अक्रिय--स्थिर हो जाता है, और उसीके परिणाम स्वरूप शञानको लेकर 
व्यक्तिगत दुराग्रह पेदा होता है | दुराग्रहले ज्ञान-धारणाओंमें परस्पर विरोध 
उत्पन्न होता है और हम शान्ति-लाभ करनेके बजाय बहुत सी अशान्ति 
आर हिंसासे चित्तको क्षुब्ध कर लेते हैं । 

फिलांसफर की उलभन ओर बेचेनी, निर्दिष्ट सीमित शानवाली दरशैन- 
शासत्रकी किताबोंके निरन्तर पठन, मनन-चिन्तनसे ही पेदा होती है | असलमें 
देखा जाय तो किताब स्वयम्‌ एक सीमा है। किताबमें हम शञानकों सीमाबद्ध 
करते हैं---क़ैद करते हैं। ऐसा मालूम होता कि जैसे किताब लिखकर हम 
शानके अगाध-असीम सागर को एक हीज़में बन्द करनेकी कोशिश करते हैं। 
इसलिए अपेच्ता विशेषसे यह कहा जा सकता है कि किताबें ज्ञान की 
एकदेशीय अथवा विशिष्ट-देशीय धारणाके स्थायीकरणसे जगत का सर्वाश 
में कल्याण न होकर आंशिक रूपसे अकल्याण भी हुआ होगा । आजके 
युगमें जब किताब हमारे लिए, ज्ञान का अपरिहार्य साधन है, तब ऊपरके 
वक्‍तव्यसे किताबके बारेमें कुछ ग्रलतफ़हमी होने की सम्भावना है। ऊपरके 
कथनसे यह न समझ लेना होगा कि उसमें किताबका सवैथा विरोध है । 
ज्ञानके विकासमें एक ऐसी मंज़िल तो अनिवार्य रूपसे आती ही है जब 
मुमुक्षु व्यक्तिको शान पर किताब की कैद असह्य हो जाती है। तब शान 
किताब की सीमासे मुक्त होकर अनन्त, असीम की ओर बढ़ता है। ऐसी 
स्थितिमें वह एक सीमित भाषा और भीतिक आयतन-आधारका क्रायल' 
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नहीं रह जाता । किताबके लिखे जानेका सबसे बड़ा खतरा यह है कि किताब 
लिख कर आदमी अपने विशिष्ट भाषा-परिमाषा-बद्ध शानके प्रति आग्रही 
हो जाता है---अर्थात्‌ अपने ही ज्ञानके प्रति वह आवश्यकतासे अधिक 
विश्वस्त हो जाता है; अपने ज्ञानके प्रति उसमें ममत्व-मोह, अधिकारकी भावना 
उत्पन्न हो जाती है। तब दुराग्रह, मिथ्यात्व और अज्ञान का प्रादुर्भाव होता 
है । परिणाम यह होता है कि मनुष्य श्ञानके साध्य, आत्मेक्‍्यके मार्गसे च्युत 
होकर अनेकताओंमें भठ्कता रहता है; चारों ओर विरोध-विषमता और मत- 
सद्ड॒घोकी वृद्धि होती दिखाई देती है। आजका बुद्धिवाद किताबके द्वारा 
शान के इसी एकाांशोकरण ओर परिभाषीकरण का परिणाम है । इसीलिए 
झाज हम सत्य के पथ से च्युत होकर मत-वादों के इस संघष में 
निरे संदेही, अविश्वासी और श्रद्धाहीन हो गए, हैं । 

संपारके परम ज्ञानियों और ज्योतिर्धरोंने शायद इसीलिए, शानको लिखने 
का खतरा नहीं उठाया । चकि उन्होंने शानके निःसीम सागरमें अवगाहन कर 
लिया था ओर शान की सचाई की शर्तें चिरंतन गतिशीलताको पा लिया 
था, इसीलिए, उन्होंने एक निश्चित, विशिष्ट मानवीय भाषाको काल-गत 
ओर देश-गत सीमा से सीमित-संकीणं समककर, अनन्त, अशेष ज्ञान की 
अभिव्यक्ति के लिए भाषा के अन्चर-बद्ध बन्धन को स्वीकार न किया । पूर्ण 
शानियों के निकट शान व्यक्तिगत अधिकार या स्वामित्व की वस्तु 
नहीं रहती । चूँकि उनका ज्ञान व्यक्ति की सीमा त्यागकर, निखिल चराचर 
विश्व को अपने भीतर आत्मसात कर लेता है---इसलिए वह तो स्वभावतः 
समस्त विश्व की सम्पत्ति हो जाता है। उस परम दशामें जब उन्हें शरीरकी 
सीमासे सीमित-विभाजित सत्ता के अस्तित्व में ही मोह नहीं रह जाता, 
तब ज्ञान के साथ अपना नाम जोड़कर उसे अभिव्यक्त करने का आग्रह 
क्योंकर सम्भव हो सकता है ? उनके द्वारा उपलब्ध ज्ञान प्राणिमात्र के लिए 
हवा, जल ओर धूप की तरह निसमभे, निर्बाध रूपसे सुलभ हो जाता है। 


१८ प्रकाशकी खोजमें 


किताब लिखकर उसपर अपने नाम की मुहर के साथ हम जो शान- 
दान करते हैं, वद जगत के कल्याण के हेतु निस्पृह्र शान-दान नहीं हे । उसमें 
हमारा अमीश मूलतः अपने अछ्द की तुष्टि और अपनी व्यक्तिगत शान- 
धारणा को प्रस्थापित करने की तीत्र मोह-लिप्सा और कीतति-लिप्सा की तृप्ति 
है | घल धम-अन्थों पर जो विशिष्ट रचयिता का नाम प्रायः नहीं रता और 
उन्हें जो ईश्वस्कृत कहकर स्वीकार किया जाता है, उसके पीछे ज्ञान को 
व्यक्तिगत-सीमातीत विश्व-सम्पत्ति बनानेकी ही यह उदात्त प्रड्कत्ति काम करती 
दिखाई देती है। ईसाइयोंका मल धमे-ग्न्थ बाइबल और मुसलमानों का 
कुरान पैग्मम्बरों द्वारा उदघोषित प्रभु की वाणी माने जाते हैं | इसी तरह 
हिन्दुओंके वेद “अपीरुषेय' यानी ईश्वर-कृत माने जाते हैं, बौद्धकि त्रिपिटक 
बुद्व-याणी कह कर स्वीकार किए जाते हैं, और वेसे ही जैनियों की धारणा 
है कि उनके “्यारह अंग! और “चौदह पूंच” तीर्थंकर की “दिव्य-ध्वनि! में 
ध्वनित होकर गणधरों द्वारा केले गए.थ ओर पीछे से आचार्योा द्वारा 
ग्रंथवद्ध हुए। इस तरह हम देखते हैं कि धंम-ग्रथोंमें रक्तित शान-सम्पत्ति 
अपने मीलिक रूप में समस्त विश्व के कल्याण के लिये अवतरित हुई थी और 
उसे वेयक्तिक सीमा और विशिष्ट अधिकार के बधनों से मुक्त, सर्व-सुलम 
रूप में दान किया गया था। पर मनुप्य के शान-दम्म ने पीछे से 
उसमें स्वामित्व और अधिकार का आरोप किया, धर्मा ने संस्थाओं का रूप 
लेकर अपनी वेयक्तिक सप्ता की स्थापना की | परिणाम यह हुआ कि धर्मो 
का निर्मल ज्ञान व्यक्तियों के दुराग्रहों ओर अधिकार-लिप्साओं से ग्रसित 
होकर सकी एवं सीमित हो गया । मोह से दूषित होकर उसमें विरोध पैदा 
हुआ, रगड़ पेदा हुई, शानका व्यभिचरण हुआ और धम-मंदिरों की वेदियां 
मनुष्य के खून की प्यासी हो उठीं । 

विषयान्तर से अपने को कचा कर हम अपना ही विचार-खंत्र पकड़ 
ले । ज्ञानकों सीमा से बचाने ओर उसकी प्रगतिशीलता और असीमता की 
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रक्ता के लिए शानकी अभिव्यक्रित के सृक्तमतम भोतिक माध्यम अजन्लीकार 
करने की बड़ी ही सुन्दर धारणाएं, मी धर्मों में पाई जातो हैं। जसे वैदिक 
घम म॑ यह मान्यता है कि प्रथमत; ज्ञान की अभिव्यक्ति. शब्ददीन अनहृद 
घोष में हुई थी | इसी तरह जैनियों की मान्यता है कि तीर्थंकर की दिव्य- 
ब्वनि? अक्तर-भाषाविहीन, मात्र सर्वश्रुत आ्रत्मबरोष होता है। प्राणिमात्र के 
लिए ज्ञान की आहक-साधन इन्द्रियां हैं और इन्द्रियगम्य यदि वह ज्ञान न 
हो तो जगत का उससे कोई कल्याण नहीं | इसीलिए एक सृक्त्मतम, अनि- 
वाये सीमा अर्थात्‌ ध्वनि की सीमाकों ज्ञानी अभिव्यक्तिकि लिए स्वीकार 
करना पढ़ा | जिन साक्षर गणघरोंने उस ज्ञानगो भेला उन्होंने उसे वाणी 
में व्यक्त किया। चूकि ज्ञान स्वभावसेही असीम और निःशेष है और 
उसकी शेप-पर्यन्त प्रृण अभिव्यक्तित सम्भव ही न थी, अतएव ज्ञानाजनको 
सुसाध्य बनाने के लिए और सत्य-मिथ्याके नियेयक्रे लिए. एक माप-दगणड 
अथवा तुलाकी आवश्यकता प्रतीत हुई | ज्ञानके इसी सुनिर्दिष्ट, सृत्र-बद्ध, 
निर्णायक नियम-विधानकी मानवीय भाषपामें नाम दिया गया न्याय-शास्त्र 
६ 3८ा८१८९८ ० ].08८ ) | इस तरह जब ज्ञानकी प्रामाणिकताके लिए एक 
कसीटी क्रायम हो गई तो ज्ञानका विकीरणा ओर व्यक्तीकरण सहज-साध्य 
हो गया, अर्थात्‌ ज्ञान व्यकितिकों सुलम हो सका। चूंकि न्याय-शास्त्र 
ज्ञानकी निर्धारक तुला अथवा मापदणड है, इसलिए वह देशगत-भिन्नता अथवा 
कालगत परिवत्तेनशीलतासे परे है | न्याय निसग है---बह गणितकी भौंति 
ही सावकालिक ओर साव-देशीय, शुद्ध विज्ञानहै । वस्तुओंके देश-काल-जनित 
बाह्य मुल्योंके भेदोंकी मिठाकर उनके चिस्तन, मोलिक मुल्योंकी अपेक्ता 
उनका ऐक्य साधन करना ही न्‍्यायकरा इदृष्ट ध्येय है। शानका अन्तिम 
साध्य है अनेकसे एककी ओर ले जाना, और उस अखगण्ड एकमें निखिल 
चराचर विश्वकी सम्पुग विविधताओं और अनेकताओंका एक साथ एक ही 
समयमें दशन करा देना | सा्वभौमिक और सार्वकालिक होनेके लिए न्यायका 
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निष्पक्ष होना भी अनिवार्य था | न्यायका शाब्दिक अधथ ही है निष्पक्षता और 
निष्पक्ष होनेके लिए न्यायका सापेक्ष होना भी उतनाही अनिवाय था; क्योंकि: 
सत्य अपनी स्थितिमें सम्पूर्ण है परन्तु अभिव्यक्तिमें वह अन्तिम नहीं है; अर्थात्‌ 
अभिव्यक्तिमें वह सदा ही सापेत्त है। इसी सावेक्तताके तत्वकी बुनियादपर 
सत्यके निर्णायक, संसारके दो सर्वमान्य सिद्धांतों की अवतारणा हई । वेज्ञानिक 
युगमें आइन्स्टीनने इसे सापेक्ष-बाद ( [॥6०७ रण २०।०४४४६५ ) के नामसे 
दुनियाकों भेंट किया और उससे भी कई हज़ार वे पूर्व एक विशिष्ट प्राचीन, 
प्राच्य दशन ( जैन दर्शन) में वह “अनेकांत-दर्शन' के नामसे सर्वप्रथम अवतरित 
हुआ था । 

शानकी जहाँ भी भाषामें अभिव्यक्ति हुई है, वहाँ ज्ञानकों सुनिश्चित 
परिभाषाके गिने हुए शब्दोंमें बाधकर रखा गया है और वहीं विभिन्न ज्ञान- 
धारणाओंका जन्म हुआ है । ओर जहाँ यह भिन्नता पेदा हुई वहीं विरोध 
अनिवाय हो गया है| दुनियामें अनेक मत-वादोंन जो जन्म लिया, वह 
ज्ञानके इसी परिभाषीकरण ओर स्थितिकरणका परिणाम है ओर इसी कारण 
आए, दिन जगतमें हम इतना विचार-संघर्ष देखते हैं। चूँकि हमें अपने 
ज्ञानके प्रति मोह है, शानके स्वामित्व-भागकी लालसा है, इसलिए हम 
अपनी सीमित शञान-घारणाओंके सम्प्रदाय, सिद्धान्त और वाद प्रस्थापित 
करके, उनके प्रगोता या मास्टर बनना चाहते हें; यों कहिए कि अपनी 
हस्ती क्रायम करना चाहते हैं | इस तरह शञानकी साधनामे व्यक्तिगत अह- 
भोग और कीर्ति-लिप्सा जैसी हीन, सकीगा और अनुदात्त दृत्तियोंके आ 
जानेसे ज्ञानका भयड़र व्यभिचरगा हुआ हे । 

इन सारे खतरों ओर सम्मावनाओंकोी मह्रे-नज़र रखते हुए 
कहा जा सकता है कि जहांतक विचारोंकी बीड्धिक अभिव्यक्ति 
है, संघघ अवश्यैभावी है, अनिवायय॑ है। बीद्धिक अभिव्यक्ति द्वारा 
विचारोंमें संघर्ष मिठानेका प्रयत्ञ तो व्यर्थ ही जान पढ़ता है। संघर्ष 
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विचारोंमें नहीं, आत्माओंमें मिटाया जा सकता है और वह मिटाया 
जा सकता है आत्माके निसग धर्म प्रेम से | विचार एक सीमित, ऐन्द्रिक, 
बुद्धि-जन्य वस्तु है; इसलिए वह अपनी सीमापर आकर जब अप्रगतिशील 
हो जाता है, तब कहीं न कहीं जाकर वह अवश्य विरोध उत्पन्न करता है। 
परन्तु प्रेम असीम आत्माका स्वभाव होनेंके नाते समूचे विश्वको अपने भीतर 
आत्मसात्‌ करनेकी क्षमता रखता है। इसलिए वह सारे संधपष्रोको निविरोध 
रूपसे निःशेष करते हुए अखण्ड ऐक्यकी उपलब्धि करनेकी सामथ्य रखता 
है । संतोंका मागे दाशनिकोंसे इसी बिन्दुपर भिन्न हो जाता हे--जहां बे 
ओऔद्धिक चिन्तनका संघर्षापन्न मार्ग छोड़कर, आत्माकी चिर चेतन्य-ज्योति प्रेम- 
धर्मके द्वारा विश्वेके अशा-अशाको जीवनंके छ्ाण-द्तणमें अपने निकट सहज 
प्रकाशित पाने लगते हैं । 

शरीरकी सीमाओं वाले मिथ्या व्यक्तित्वके मोह-बन्धनोंको तोड़कर 
ही हम आत्माओंके संघषे मिटा सकते हैं। हमारा ब्रोड्धिक व्यक्तित्व भी 
शरीरसे सीमित मिथ्या व्यक्तिव है। इसीलिए तो हंम अपने शानके 
दम्म और अहंकारसे इतने अधिक पीड़ित रहते हैं, कि हमारे ज्ञानके 
किंचिन्मात्र खडनसे ही हममें क्रोध, विरोध और अशान्ति जाग उठती है; हम 
असहिष्णु ओर अधीर हो उठते हैं | विरोध, संघ, बेर, विपरीतता आदि 
आत्माके स्वभाव नहीं हैं; ये तो विभाव हैं, अभाव-जनित विकार हैं; यह 
चेतनपर जढ़की विजय है | हमारे सारे जीवन-संघ और इसीलिए शान- 
संघषेका कारण यही जढ़तत्व है । जड़ और चेतनकी क्रिया-प्रतिक्रिया-जनित 
प्रक्रियाका नाम ही जीवन है । चेतन जड़में क्रेद होकर अपना स्वभाव भूल 
जाता है, परिणामतः जड़ उसपर हावी हो जाता है। अपने क़ाबूमें आए 
हुए चेतनकी शक्तिका उपयोग करके जष्ड तत्व आकर्षित-विकर्षित, संघ्र्षित- 
संवर्धित होता है और इस तरह सृष्टिकी महा-व्यापार-प्रक्रियामें चेतन जड़का 
दास बना रहता है । 
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तो जन्मसे ही हम एक मिथ्या स्वार्थी अस्तित्व धारण करते हैं 
ओर आगे बढ़ते हुए जीवनके साथ हमारी स्वार्थिनी मिथ्या मर्यादाएँ बढ़ती 
चली जाती हैं । जो सबका है---केवल हमारा ही नहीं है, उसपर अपना 
अ्रधिकार स्थिर कर हम कहने लगते हैं--“यह मेरा है ” “वह मेरा है! | इस 
प्रकार हमारी इच्छाओंसे सम्बद्ध विभिन्न पदा्थाके प्रति हमारा विशिष्ट राग 
उत्पन्न होता है और यह विशिष्ट राग हमारी आत्माके स्वभाव पूर्णारागता 
अथवा वीतरागताके मार्गमें बाधक सीमाएँ और दीवारें खड़ी करता है; यों कहें 
हमारी आत्माके अखंड प्रेमको खेंडित करता है। और इसी विशिष्ट 
रागका नाम है---मोह। विशिष्ट वस्तुओं और व्यक्तियोंके प्रति जो हमारा 
स्वार्थपू्ण आग्रह और लगाव है, वद मोह है। मोहके इन्हीं छोटे-मोटे अनेक 
वत्तोंको तोड़ते हुए हमें प्रेमी उपलब्धि करनी है, जो कि पूर्णाराग है इसी लिए 
बीतराग है, त्र्थात्‌ विशिष्ट रागस बाधित नहीं है। 


अन्ततः वीतराग और सरागमें कोई मौलिक भेद नहीं रह जाता। 
बीतरागता और सरागताका भेद केवल तात्कालिक स्पष्टीकरणके लिए 
है । वीतराग और सराण दो तार्किकोंकी एक ही अथ्थको विभिन्न व्येजाके 
लिए, निर्धारित शब्द हैं। एक निषेधात्मक अथमें ( १८४०४५८७ ) बस्तुको 
पाना चाहता है तो दूसरा विधायक अथमें ( ?०४(५४४८ (८॥४॥5 ) पूरा 
प्रेमको परिभाषित करना चाहता है; वह उसे पूर्ण सरागता कहता है। और 
जो निषेधात्मक अथथमें प्रेमकी परिभाषा करना चाहता है वह उसे बीतरागता 
कहता है। तो यहाँ वीतराग और सरागंके बीच हमें जो एक शब्द-ध्वनिसे 
भासित बाह्य विरोध दिखलाई पड़ता है---वह मिथ्या विरोध है । कोई 
वशविवितण था. खज्ियादी गेट वह नहीं है । संसारमें प्रचलित जुदा-जुदा दशनों 
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ओर विचार-सरणिओंमें दिखाई पड़नेवाला विरोध वास्तवमें बाह्य और मिथ्या 
विरोध हे। वह पारिभाषिक एवं शाब्दिक विरोध है; वह भाषाकी अपू॒र्गताके 
कारण है और भाषाकी अपूर्गाता अथवा सीमितता हमारी भौतिक व्यक्ति- 
मर्यादाओं ( ॥#4५ंव0०४४०॥ ) का सीधा परिणाम है।तो जहाँ तक 
भाषा-परिभाषा और बौद्धिक अभिव्यक्ति है, वहाँ तक ये मिथ्या भेद सर्वथा 
नहीं मिठाए जा सकते। हमारी अभिव्यक्ति सदा ही सीमित, मर्यादित, 
इसलिए सापेच्त होगी । इसीलिए, तो कह सकते हैं कि प्रेमकी भाषा मौन 
है--और मौन है इसीलिए असीम है, अनन्त है। हम निरन्तर ध्यान, 
आत्मचिन्तन्‌ ओर एकॉसन समाधि द्वारा अपने भीतरके उसी अनाहत, 
निसगे-मोनकी उपलब्धि करना चाहते हैं---जिस मौनमें हम समस्त 
विश्वात्मके, चिरन्‍तन-शाश्रत्‌, त्रिलोक और त्रिकालवर्त्ती प्रेमकी उपलब्धि एक 
निमिषमें कर सके | उस अनन्त मौनमें भाषाकी मर्यादा, छल, आवरण, 
विभिन्नता, विरोध ओर व्यक्ति-सीमा नहीं है। इसीलिए उस परम मौनकी अवस्था 
में, हम निखिल चराचर जगत्‌की अपने ही अन्दर आत्मसात्‌ कर अथवा 
उसमें अवगाहन कर उससे प्रेम करने लगते हैं । इसी अवस्थाके स्थायित्व- 
लाभको मुक्ति अथवा पखसरह्म-स्वरूप हो जाना कहते हें। यह अवस्था 
अशरीरी होती है। चूंकि इस अवस्थामं शरीरकी मर्यादाएँ नहीं रहतीं, इसीलिए, 
आत्मा सर्वव्यापी, अनन्त हो जाती है-जन्म-मरणाके चक्रसे परे चली जाती हे। 


इस अवस्थाकी अभिव्यक्तित भी विभिन्न दशनों और धर्मामें विभिन्न 
शब्दोंमें हुई है । पर भाषामें अभिव्येजनाके दो ही मल तरीके देखनेमें आते 
हें-वही विधायक शब्द-यीजना और निषेधात्मक शब्द-योजना; अथवा 
स्वात्मक दृश्कोण ( 500८८४४८ #2६0१70८ )तथा परात्मक दृष्टिकोण 
( ()0]८८४४८ 2६(६प०८). 

एकान्त निषेधात्मक तथा परात्मक दृष्टिकोणवाला एक दाशनिक है 
जो कह्देगा--मुक्तिमें आत्मा निमल ज्ञान-द्रव्य रह जाती है, समूचे विश्वसे 
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ऊपर उठकर विश्वकें ओर अपने बीचका चरम भेद पा लेती है| पर तभी 
वह यह भी तो कहेगा कि सिद्धात्मामें तीनों लोक ओर तीनों काल क्षण-च्तगण 
प्रतिबिम्बित हैं, उपलब्ध हैं, इसीलिए वहां जगतसे राग नहीं है, बेचेनी नहीं 
है । तब जगत अभिव्यक्तिमें परात्मक रहकर भी उपलब्धिमें परात्मक कहां 
रह जाता है ! जब निर्विकल्प अवस्थामें ज्ञान, शाता और शेयका भेद मिट 
गया---तब ज्ञाता (आत्मा) और शेय (जगत) में कोनसा भेद शेष रह 
भया ? जब भेद नहीं रहा तो जगतमें परात्मकता कहां रह गई १ ऐसी 
अबस्थामें जो जगत है वहीं में हूँ, मुभमें ही जगत हे। में सर्वव्यापी हूँ, 
सर्वे हूँ, अखगड-बह्म हूँ, ओर इस अधथमें जगतका कर्ता, घर्ता, हस्ता भी हूँ। 
क्योंकि सारी सृष्टिका सजन-विनाश मुमीमें चल रहा है, इसलिए, में पूरंण 
प्रेमी हैं, प्रृण सराग हूँ। पर में जगतकी क्रियामें सलग्न नहीं होता, में 
विशिष्टके प्रेम तक ही सीमित नहीं हूँ, इसीलिए, में परूण वीतराग 
हूँ। इस तरह हमने एकान्त परात्मक तथा निषेधात्मक दृष्टिकोणवाले दाश- 
निकके वक्तव्यमें भी स्वात्मक और विधायक अथ खोजकर दोनोंके शाब्दिक 
अथवा पारिमाषिक अन्तरको व्यथ कर दिया । 

इसी प्रकार जो एकान्त स्वात्मक तथा विधायक दृष्टिकोण वाला दाशनिक 
होगा वह मक्तिकी परिभाषा करते हुए, कहेगा--मेरी मक्ति विश्वके ओर मेरे 
बीचका अन्तर पाना नहीं है, बल्कि वह अन्तर मिटा देना है। में समस्तमें अवब- 
भाहन करता हूँ, उसमें इब जाता हूँ, खो जाता हूँ, जगतके साथ एकाकार हो 
जाता हूँ। मुझसे बाहर ओर भिन्‍न जगत कुछ भी नहीं है । मैं हूँ---जगत 
नहीं है; अथवा जगत है--में नहीं हँ-'एको अ्र्ष द्वितियो नास्ति!। तब 
परात्मक दृष्टिकोशवाला कहता हे--“अपनी मुक्तिमें में जगत में अवगाहन 
नहीं करता---उससे ऊपर उठता हूँ । जगत मुभसे मिन्न है--उसकी स्थिति 
मुभसे बाहर है । में उसमें डूब नहीं जाता, उससे तेरकर ऊपर उठता हूँ । पर 
तभी वह यह भी तो कहता है कि सिद्धावस्थामें तीनों लोक और तीनों 
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काल मुभमें द्ाण-द्ाण प्रतित्रिम्बित हें---जगत एक निमिषकों भी तो मेरी 
आत्माके दर्पण, मेरे शानसे ओमल नहीं । तब तो हम सहज ही यह सिद्ध 
कर सकते हैं कि यदि समस्त जगत मुभमें प्रतित्रिम्बित है अर्थात्‌ डबा हुआ 
है तो में भी समस्त जगतके अशु-अणुमें क्षण-च्ण प्रकाशित हूँ, अर्थात्‌ ड़बा 
हुआ हूँ। तब जगतमें ओर मुभमें भिन्नता कहाँ रह गयी ? दरपेणमें देख रहा 
हूँ, अर्थात्‌ दर्पण मेरे शानमें कलक रहा है । इस तरह हम एक यौक्तिक 
निष्कष पर पहुँच सकते हैं कि जगतका मुममें प्रतिबिभ्बत हौना---मेरे जगत्‌ 
में प्रतिब्रिम्बत होनेकी अपेक्षा रखता है। इस प्रकार जगतमें और मुममें 
ज्ञानकी अपेच्ता एक अविनाभावी सम्बन्ध है। मेरे बिना जगत नहीं, क्योंकि 
उतका जाननेवाला नहीं है, देखनेवाला नही है, और जगतके बिना मेरी 
स्थिति अथवा अस्तित्व सम्भव नही, क्योंकि शेय (जगत) के ब्रिना शाता (में) 
की उपादेयता कुछ भी नहीं हो सकती। सिद्धावस्थामें में पूर्ण-शानस्वरूप 
हूँ, निमल शान-द्धव्य हूँ, ज्ञान ही मेश शरीर है। और ज्ञानकी साथकता 
ज्ञेयके होनेपर निभर है---शेयके अभावमें, शेयसे रहित, भिन्न होकर में कुछ 
नहीं हूँ। इस प्रकार जगतमें ओर मुझमें एक अविनाभावी सम्बन्धकी 
आत्मीयता है। यह शानकी निमल आत्मीयता है---यही है शुद्ध, अखगण्ड, 
वी प्रेम जो जगत और मेरे बीचका ऐक्य-खत्र है, जो मुझे जगतसे बाँछे 
हुए. है। जब मेरा अस्तित्व जगत पर निभर है और जगतका मुझपर, तो फिर 
भिन्नता कैसी ! 


इस तरह हम देखते हैं कि शान-माग और प्रेम-मांगका समन्वय सम्भव 
हो सकता हे। पूर्ण ज्ञान ही पूर्णा प्रेम है और पूर्ण प्रेम ही पूर्ण शान है। बिना 
जाने हमारा प्रेम पूर्ण नहीं है ओर बिना प्रेम किए, हम जान नहीं सकते । इस 
प्रकार मुक्तिमें भी, पद्रह्म अवस्थामें भी, आत्मा और जगत्के बीच शानका 
अथवा प्रेमका बन्धन है, अर्थात्‌ मुक्ति स्वये ही बंधन है। अंतिम, अनिवाये, 
अखंड, अटूट, चिर्तन्‌, निमल बंधनका नाम ही है मुक्ति। वह बंधन अ्रपने 
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ही में चरम स्वातन्त््य भी है। दूसरे शब्दोंमें यह कहें कि उस निर्विकल्प अ्रवस्थामें 
भाषाके मर्यादित शब्दों द्वारा हम भेद नहीं चीन्ह सकते | वह सारे भेद, विशान 
ओर दाशैनिक भाषासे परेकी अवस्था है। वहाँ मुक्ति और बंधन एक दूसरेंमे 
खोकर अपना भेद मिटा देते हैं | 

इस तरह वीतरागता और सरागता, ज्ञान और प्रेम, दूरी और 
निकटता, प्रश्धत्ति और निश्तत्ति, ऐक्च और अनेक्‍्य, बन्धन और मुक्ति आदि 
सारे इंद्वोंका भेद-भ्रम दूर हो जाता है--यदि हम शब्दोंकी अथ- 
सीमाका मोह त्याग कर, चीज़ेंके भीतर जाकर उनको उनके असल 
मानोंमें देख । जब हम इन विभिन्न दृश्टिकोणोंको---देखनेफे व्यक्तिगत तरीक़ोंको 
गहराईमें जाकर सममेंगे तो अन्ततः इन सारे तरीक्ोंको हम एक ही चीज़ 
की खोजमें प्रयर्नशील पाएगे। तो हम इस नतीजे पर पहुँचे कि दशनों, 
विचारों और शान-धारणाओंका सारा वैप्रम्य भाषा-परिभाषा, भिन्न-भिन्न 
पहुँचके तरीक़ों और दृष्टिकोणोंके कारण है । इन विभिन्‍न तरीक़ोंके दृष्टि-बिन्दु 
को हमें पूरी तरह समझ लेना होगा । दृष्टिकोण समझ लेनेंके बाद सारे मुग्रा- 
लते और मुखालिफ़ते, सारे भेदभाव अपने आप दूर हो जाते हैं । 

इस तरह हम सीधे इस निष्कर्षपर पहुँचते हैं कि ये सारे मत-वाद और 
विचार-संघरे वस्तुओंके प्रति एकान्त परात्मक या स्वात्मक दृष्टिकोण रखनेके 
कारण हैं, अथवा यों कहिये कि वस्तुओंके सत्य-निणेयमें एकान्त रूपसे 
विधायक या निषेधात्मक शब्द-योजनाके प्रयोगके कारणा हैं । 


व्यक्ति ओर समाज : रे 


जब हमने इस गुरकों पा लिया है तो हम सहज ही सारे इन्द्र-द्वेतोंके 
बाह्य शान्दिक भेदों को मिटाते हुए एक पूर्ण समाधान पर पहुँच सकते हैं। 
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सबसे बढ़ा संघर्ष जो हमारे सामने आता है वह है व्यक्ति और समाजके बीच । 
हम समाजकों अधिक महत्व दें या व्यक्तिको ? क्‍या समाजकी अवहेलना 
करके व्यक्ति पनप सकता है, प्रगति कर सकता है १--अथवा व्यक्तिकी 
अवजशा करके समाज ज़िन्दा रह सकता है? जब हम 'समाजवाद! और 
“यक्तिवाद! शब्द कह कर, समाज और व्यक्तिके बीच एक निश्चित 
भिन्नताकी रेखा खाच देते हैं, तभी हम समाज ओर व्यक्तिके ब्रीचकी अन्तिम 
सापेक्तताके अटूयनीय बन्धन को तोड़ देते है। वास्तवमें हम उस 
बन्धनकों तो तोड़ नहीं पाते है, क्योंकि वह बन्धन तो तात्विक है; मात्र 
हमारी एकान्त बुद्धिवादिताके कारगा हमे श्रम होता है कि हम समाज ओर 
व्यक्तिकों अलग अलग करके देख सकते हैं। असलमं इस तरहके सारे मत- 
वादोंके मलमें दै---एकान्त बुद्धिवादिता और उससे निपजनेवाला तर्क और 
सापेक्षता की उपेच्ता | एकान्तवादी तर्क हमें केवल बाह्य आवरणीय भेदोंका 
शान कराता है, परन्तु वह अन्तिम सापेच्तता और परस्परावलम्बिताके 
बोधकी आच्छुन्न करता है---सुगम नहीं। होने देता । 

व्यक्ति और समाजकी बहस तभी उठ खड़ी होती है जब हम उनके 
साथ “वाद! शब्दका प्रयोग कर देते है। वाद! शब्दके प्रयोगके साथ ही 
समाज ओर व्यक्तिकी भिन्नताकों हम एक निश्चयात्मकता दे देते हैं। हम 
एक एकांत दावे के साथ, सामाज ओर व्यक्तिके दो निश्चित पक्ष कायम 
करके, उनका मणडन करते हैं, उनकी स्थापना करते हें | जब दो पक्ष कायम 
हो गये तो सन्धि अभीष्ट नहीं होती बल्कि विग्रह हमारा लक्ष्य बन 
बैठता है। अपने-अपने पक्तका दोनों पार्टियोंको यदि आग्रह है, तो उसका 
स्वाभाविक परिणाम है अन्य पक्षके प्रति दुराग्रह | ओर जहाँ दुराग्रह आ 
गया, वहाँ अपने सीमित शान और भाषाके प्रति हममें मोह पेदा हो जाता 
है । ओर मोह ज्ञानका सबसे घातक शत्रु है---छद्मावरण है। मोहका दूसरा नाम 
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ही अज्ञान है । तो ज्यों-ज्यों हमारी वाद-भावना दृढ़ होती जाती है, त्यों-त्यों 
अपने प्रति हमारा मिथ्या मोह बढ़ता जाता हैं; हमारा सच्चा शान अशान 
के अँधेरेसे आच्छनन होने लगता है। परिणाम यह होता है कि हम स्वमोहके 
कषायसे आकुल और अशान्त होकर उठ ब्रैठते हैं । मात शारीरिक इन्द्रिय- 
जन्य विरेध ओर संध हमारे पतले पढ़ता है | हमारा आत्मप्रकाश स्त्रो जाता 
है और एक दूसरेकी शत्रताका आवरण अपनी आत्मापर डालकर हम अज्ञान 
के अशेष अँधेरेमें भठकते रहते हैं | तो एक्रान्त आग्रहसे विशिष्ट वादकी स्था- 
पना ही भ्रामक, अकल्याणकारी ओर गलत रास्तेपर ले जानेवाली है । 


व्यक्ति और समाज शब्द भी वादके द्वारा ग्रसित होकर अन्तहीन 
संघरषके चक्रमें पड़ गये है | जब्र व्यक्तिकों लेकर हमने समाजकी ओर अत्यन्त 
वस्तु-प्रधान दृष्टिकोण खा और समाजमें निश्चित परात्मकता की 
स्थापना की, तथा व्यक्तिको अत्यन्त स्वात्मक्‌ः' बना दिया, तब हमने 
समाजको व्यक्तिसे ब्रिलकुल बाहर, अलग देखा, उनके बीचके शाता और 
शैयके अविनाभावी सम्बन्धाले बन्धनको भुला दिया | इस एकान्त 
स्वात्मक्ष ओर परात्मक दृष्टिकोणके कारण एक साथ ही व्यक्तिवाद 
ओर समाजवादका जन्म हुआ । जब हमने समाज और व्यक्तिके बीचके भौतिक 
सम्बन्धोंकी आवश्यकतासे अधिक महत्व देकर, व्यक्तिको उसके आत्मविकास 
ओर आत्मेक्य साधनके लिए, भी समाजके भौतिक मूल्यों और कृत्रिम भौतिक 
नियम-विधानोंका क़ायल बना दिया, तब वह व्यक्तिको समाजकी चुनौती 
साबित हुई ओर दोनोंका संघर्ष अनिवार्य हो गया | समाज और व्यक्तिके 
अन्तिम ऐक्य-साधनके लिए, व्यक्तिको समाजसे स्वार्थी, भोतिक मोह कम 
करके, अहिंसात्मक प्रेम-सम्बन्धकी स्थापना करनी होगी । अर्थात्‌ मौतिक 
अपेक्षासे व्यक्तिको समाज, वस्तु-जगत और अपने बीचका मौलिक अन्तर 
पाना होगा, तभी आत्मेक्य साध्य हो सकेगा | इसलिए समाजके हेतु, समाज- 
की अपेक्ता जब हम व्यक्तिके आत्मदानकी बात करते हैं तब व्यक्ति अपने 
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भौतिक-ऐहिक स्थार्थोॉका दान करंताहै, अपने मिथ्या व्यवितत्वका विसज्नः 
करता है, अपने सच्चे व्यक्तित्वकी उपलब्धिके लिए अर्थात्‌ आत्मसाक्षात्कारके 
लिए | इस आत्मोपलब्धिमें वह जगत और समाजकों अपने ही अन्दर 
आत्मसात्‌ कर लेता है, अथवा अपने सीमित व्यक्तित्वको विश्वात्मामें घुला 
देता है। आत्मदानमें “सच्चे व्यक्तित्वका दान! तो अभिव्यक्ति ही ग्रलत है। 
सच्चा व्यक्तित्व तो समाज और व्यक्तिका एक ही है, फिर उसमें दान देने- 
वाल और लेनेवाले दो पच्त क्रायम कर देनेसे तो समाज और व्यवितकी 
तात्विक आत्मीयताकी ही हम अनजानमें अवशा कर जाते हैं| तब तो ऐक्य- 
साधनके बजाय संघ ही हमारा अभीष्ट हो जाता है । 

असलमें समाज और व्यक्तितके बीचका संघर्ष हमारे नितान्त भौतिक- 
वादी दृष्टिकोणके कारण है | मेरा तो झूयाल है, प्रवत्तमान युगके सारे संघ 
वस्तुओंके एकान्त भीतिक मृल्यीकरणके कारण ही पेदा हुए हैं। आजके ये 
भीषणसे भीषणतर होते जा रहे संघर्ष इसी निर्बन्ध, उच्छुंखल भौतिकवादके 
दुष्परिणाम हैं | युगके सबसे बड़े जीवन-दर्शन, माक्सके वेश्ञानिक-समाजवादका 
मूलाधार भी फब्रेस और हीगलका भीतिकवाद है, जिसको उसकी आदश- 
वादितासे मुक्त करके तथा उसमें अन्य आवश्यक संशोधन करके, माकसेने 
अपने नैंब।८ा950८९ ८णा८८०४०ा ० $0५ ( इत्तिहासकी भीतिक 
रूप-निर्धासणा ) वाली थियरीकी प्रस्थापना की थी। समाजवाद अपने नम्न, 
मौलिकरूपमें, अपनी पेदायशी ज़मीनपर निरा प्रकृतिवाद है। वह प्रकृति 
के गर्भमें छिपी अज्ञात, अनिश्चित शवितयों तथा प्रकृतिके नियम-विधान 
ओर शासनकी निर्विरोध और यीक्तिक स्वीकृति है। माक्सके सहयोगी,. 
समाजवादके दूसरे ज़बरदस्त प्रतिपादक एंजिल्स ने अपने »॥६0 00|॥70% 
में माक्सेकी भोतिकवादी विश्व-धारणाका स्पशेकरण करते हुए एक दलील 
पेश की है, जिससे हमारे उक्त वक्तव्यका दृढ़ समथन हो जाता है। उसने 
लिखा हे-... “अगर हम यह जाननेकी कोशिश करें कि हमारे विचार और चेतना 
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( ॥॥008॥( भात॑ ८०॥$८०७६॥८$$ ) क्या हैं ओर कहांसे आते हैं, तो हम 
पायेंगे कि वे मानवीय मस्तिप्फकी उपज है, और यह कि मनुष्य स्वयम्‌ 
प्रकृति की पेदाइश है, जो अपनी विशिष्ट परिस्थितियोंमें उनके साथ अपना 
विकास कर रहा है। अवएव स्पष्ट हे कि विचार ओर चेतना मानवीय मस्तिष्क 
की उपज होनेंके कारण उपयुक्त विश्लेषणके मुताबिक स्वयम्‌ भी प्रकृतिकी 
ही उपज हैं। प्रकृतिकी ही उपज होनेकी सूरतमें विचार ओर चेतना प्रकृति 
के विरोधमें नहीं आ सकते, बे प्रकृतिके साथ सुसंगत और अनुकूल ही होंगे।” 

उपयुक्त वक्तव्यकी रोशनीमें किसी भी समझदार व्यक्तिकों यह माननेमें 
आपत्ति नहीं होगी कि उक्त दलीलंके दृष्टिकोणसे प्रकृतिसे मिन्‍न मनुष्यकी 
कोई विचारक सत्ता नहीं रह जाती । मानों मनुष्य, प्रकृतिकी विरा० मशीन 
का एक अड़ मात्र है, उसकी अपनी कोई स्वतन्त्र चेतना अथवा कतृत्व 
नहीं है । प्रकृतिके नियम-विधानकी सुसंगतिमें ही मनुष्यमें यान्त्रिक रूपसे 
विचार-चेष्टा जीवनकी गतिके साथ स्वभावत;, निष्क्रिय रूपसे चलती रहती 
है । मनुष्य प्रकृतिके द्वारा निस्तर शासित है, उसके लिए. प्रकृतिके नियम- 
विधानसे विद्रोह करना, प्रकृतिकी शक्तियोंपर विजय प्राप्त करना अथवा 
प्रकृतिपर शासन करना असंमव है, क्योंकि बह प्रकृतिका एक अंश मात्र है, 
उससे भिन्‍न उसकी कोई चेतना, विचार, कतत्व या अस्तित्व है ही नहीं । 
जब मानवीय अस्तित्व इतना यांत्रिक, निप्किय और परतन्ञ है तो मनुष्य 
ओर पशुके बीचका भेद पहचानने वाली मनुप्यकी कौनसी विशेषता है! 
सहज ही उत्तर मिलेगा कि वह मनुप्यका विवेक है, वह उसकी कार्य-कारणा 
परम्परा खोजनेकी इत्ति है, जो पशु-जीवनसे मानव-जीवनका उ्प्रभर निश्चित 
करती है | यदि मनुष्यमें विवेक है तो क्या वह निर्विरोध रूपसे प्रकृतिका 
दास्य स्वीकार कर सकेगा, क्या उसकी कोई भिन्न, स्वतन्त्र विचार- 
सत्ता या कतृत्व न होगा ? यदि प्रकृतिक नियम-विधान और हमारे बीच 
कोई विरोध या विसंगति सम्भव ही नहीं है तो क्यों न सारे मानवीय मस्तिष्क 
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एक ही नियमसे संचालित और शासित होते हैं, क्यों मनुष्योंमें इतना विचार- 
वैषम्य है, इतना विरेध-संघर्ष है ? यदि प्रकृतिकी शक्तियोंपर विजय प्राप्त 
करना, प्रकृतिपर शासन करना और उसके नियमन-नियन्त्णणसे मुक्त होना 
मानवंके लिये असम्भव है तो मनुष्यके विवेकवान होने का अन्‍्ततः क्‍या 
महत्व है ! जब विचार और चेतना मात्र प्रकृतिकी उपज हैं तो भावना, 
सहज-बुद्धि तथा विचार-चेतनामें क्या अन्तर रह जाता है ! विचार- 
चेतना अथवा विवेकका वह अमीष्ट-साध्य क्या है जो भावना अथवा 
सहज-बुद्धि द्वारा उपलब्ध नहीं किया जा सकता ? जब अन्ततः प्रकृति ही 
है और जब प्रकृतिसे ऊपर उठना अमभीष्ट ही नहीं है तो विवेक और सहज- 
बुद्धिका भेद ही क्‍यों हे! क्‍्योंन मनुष्य भावन। और सहज-बुद्धिकी 
निबन्ध और संयम-नियमविहीन ज़िन्दगी जिये ? 

स्पष्ट है कि एंजिल्सका उपयुक्त योक्तिक वक्तव्य अपनेमें ही विरोध- 
पूर्णा और अपूर्णा है । मनुष्यकी कारण-बुद्धि ( विवेक ) स्वयम्‌ ही प्रकृतिको 
ओर प्रकृतिके नियम-विधानको चुनीती है | हमारी सारी विचार-चेतना और 
तज्जनित शान-विज्ञान-चेष्टा प्रकृतिपर मानवकी विजय-घोषणा है। 

माक्सेने स्वयम्‌ अपने ०६८ा5आ८ (एणाट८टए४०ा ऐ ॥500५ 
( इतिहासकी भोतिकवादी रूप-निर्धास्णा ) का विवेचन करे हुए. जिन 
शब्दोमें प्रकृतिवादकों स्वकृति दी है उसको यहाँ संक्तेपमें उद्धृत करके आगे 
बढ़ना अधिक इृष्यट होगा | माक्स ने लिखा है--- 

“जीवनके साधन (आजीविका ) के सामाजिक उत्पादनमें मानव- 
प्राणियोंको अपनी इच्छा-अनिच्छासे निरपेक्षा होकर कुछ निश्चित ओर 
आवश्यक सम्बन्धोंमें आबद्ध होना पड़ता है; वे उत्पादन-सम्बन्ध (9,03ए८पुंणा 
९०४०४ ) जो मानवोंकी उत्मादन-शक्तियोंके विकासकी एक निश्चित 
सीमासे सुसंगत होते हैं । इन्हीं उत्पादन-सम्बन्धोंकी साम्रहिकता समाजके 
आर्थिक ढांचेका निर्माण करती है; वही वह वास्तविक भित्ति हे जिसकी 
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संगतिमें समाजंके राजनीतिक और सामाजिक ढॉचोंको रूपरेखा निश्चित होती है।' 
अपने विकासकी एक भूमिका पर समाजकी वे उत्पादक शक्तियां समाजके वर्तमान: 
उत्पादन-सम्बन्धों ( साम्पत्तिक सम्बन्धों ) के साथ संघर्षमें आती हैं और 
तभी एक सामाजिक क्रान्तिका जन्म होता है, , ,. ,. विकास एक सीधी रेखामें 
नहीं होता, वह आरोह-अवरोहमय होता है, उत्थान-पतनमय होता है, उसमें 
नाश-संहार होता है, रक्त-क्रांतियां होती हैं, ,, ... ««. [? 

एंजिल्सने अपने वक्तव्यमें हीगलके आदशवादी भौतिकवादका खण्डन 
करते हुए युक्ति-पू्वक यह सिद्ध किया कि प्रकृतिसे मिन्न आदर्श जैसी कोई 
चीज़ सम्मव नहीं; हमारे विचार और चेतना हमें प्रकृतिसि विपरीत किसी 
आदरशशकी ओर नहीं ले जाते, क्योंकि वे स्वयम्‌ प्रकतिकी उपज हैं, इसलिए, 
तत्वत: वे प्रकृतिके साथ सुसंगत ही रहेंगे | यह तो हुई प्रकृतिवादकी योक्तिक 
स्वीकृति । मार्क्सने अपने उपयुक्त वक्तव्यमें प्रकृतिवादकी इसी स्वीकृतिको एक 
सुनिश्चित वैशानिक और दाशैनिक वादका रूप दिया | यहाँ एक बात स्पष्ट कर 
देना ज़रूरी है।हीगलका आदरशवादी भीतिकबाद तो सचमुच अपनेमें 
ही विरोध-पूणा और ग्रलत चीज़ थी | भीतिकवादमें किसी आदरशकी गुंजा- 
यश थी ही नहीं ! जब प्राणिमात्र एक जड़ तत्वकी उपज हैं और चेतन 
अथवा आत्मा जैसा कोई दूसरा मिन्न पदाथ ( प्त्त/७ ) हैं ही नहीं तों 
मनुष्यके विचार और चेतना, प्रकृति से मिन्न कोई चीज़ नहीं हो सकते थे 
और न वे किसी आदशकी ओर लेजा सकते थे। इस दृष्टिसे 
एंजिल्सने जो युक्तित द्वारा हीगलके आदर्शवादी भीतिकवादका खण्डन करके 
उसमें संशोधन किया वह बिलकुल आवश्यक और उचित था---भौतिकवाद 
तो पूर्ण प्रकृतिवाद ही हो सकता था--उसमें आदर्शको स्थान देना तो 
निश्चय ही युक्तिसंगत नहीं था | वेशानिक समाजवादकी बुनियादी ग्रलतियों 
के लिए, तो उसकी प्रृवंगामी भौतिकवादी-दार्शनिक-परम्परा ही पूर्णतः जिम्मे- 
दार है। 
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मार्क्सके उपयुक्त ऐतिहासिक भौतिकवादमें ( |.॥७६८ांब्री$0८ ((णा८- 
८०५० ० 5६09 ) हमने यह स्पष्ट देखा कि वह शक्तिकी फिलॉसफ़ी 
है, वह हमें प्रकृतिकी शक्तियोंका कायल बना देती है। मनुष्य स्वयम्‌ प्रकृति 
की उपज है, इसलिए उसकी उत्पादक-शक्तियाँ (00 ॥आटल[५८ +0८८५) 
युक्तित: प्रकृतिकी शक्तियां हैं और उसी तरह मानवेकि उत्पादन-सम्बन्ध 
(970क८पंणा (२८४४०१७) थैंक्तितः प्रकृतिकी शक्तियोंके सम्बन्ध हैं । 
उत्पादक-शक्तियां जब अपने विकासमें एक विशिष्ट सीमापर मानव-समाजके 
वत्तमान उत्पादक-सम्बन्धोंसे अनिवायेरूपसे संघषेमें आती हैं, तमी सामाजिक 
क्रान्तिका जन्म होता है | जो समाज वत्तेमान है, अस्तित्वमें है, उसकी हस्ती 
मिटाकर नया समाज अपना अस्तित्व कफ्रायम करना चाहता है। जब नया 
समाज पुराने समाजकी उसके साम्पत्तिक अधिकारोंसे महेरूम करना चाहेगा 
तो प्रराना समाज अपने जीवनकी क्रीमतपर भी नयी शक्तिके साथ जूमेगा, 
युद्ध करेगा; अर्थात्‌ रक्तक्रांति इस संघर्षकी अनिवाये शर्त है। क्योंकि मार्क्स 
अपनी थियरीमें “उत्पादक शक्तियों' ओर “उत्पादन-सम्बन्धों' ( साम्यत्तिक 
अधिकारों ) को मानव जीवनके दो मूल पदार्थ-तत्व ( 40०5 ) मानकर 
चले हैं, अतएव युक्तित: उत्पादन-सम्बन्ध तो मानवके अस्तित्वकी शर्ते हैं । 
दूसरे शब्दोंमें कह सकते हैं कि साम्पत्तिक अधिकारका नाम ही जीवन है, 
अस्तित्व है, अर्थात्‌ मानवका जीवन स्वये एक अथ-तत्व है। ऐसी दशामें 
उक्त सामाजिक क्रान्तिमें बतेमान पुराना समाज मस्कर ही अपना साम्पत्तिक 
अधिकार छोड़ेगा ओर इस तरह एकको मिटाकर ही दूसरा जी सकेगा | इस 
ज़मीनपर यह स्वतः सिद्ध हो जाता है कि पशु-जगतके अस्तित्व-संघर्ष 
(50978४/० णि ०(६६८॥८०८ ) और मानवोंके जीवन-संघर्ष अथवा सामाजिक 
क्रान्तिमें कोई मौलिक भेद नहीं है। इसी युक्ति-शुंखलामें यह भी 
झपने आप सिद्ध हो जाता है कि डारविनके विकास-वादकी थियरीमें और 
माक्सकी उत्पादक-शक्तियेकि विकासकी थियरीमें कोई बुनियादी मुखालिफ़्व 
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नहीं है। दोनों ही शक्ति-प्रधान दर्शन धारणायें हैं; दोनों ही प्रकृतिकी 
अशात शक्तियोंकी क्रायल हैं; दोनों ही जीवनकी प्रगतिको आदर्शोन्मुख नहीं 
मानतीं; दोनों ही की दृश्टिमें जीवन संघषे मात्र है; जीवन संघ्ों और क्रान्तियों 
की एक अन्त-हीन “खला अथवा चक्र ((५८८) है; संघषे स्वयं ही 
अपना लक्ष्य, साध्य अथवा पूर्णता है । 
पर यह प्राणिशास्त्र ( 8008५ ) के मल सिद्धान्त ( अस्तित्व-संघ 
ओर विकासवाद ) के आधारपर बना हुआ वैज्ञानिक समाजवाद जब विकसित 
होकर अपनी रूपरेखा और काय-विधान निश्चित करनेमें, मानव-समाजके 
विभिन्न वर्शोमें साम्यप्रस्थापन और समानाधिकारकी कल्याणकारी योजनाकों 
अपना ध्येय बना लेता है, तब वह अपने अनजाने ही अपने मूलभूत 
सिद्धान्त ( अस्तित्व-संघषे और विकासवाद ) के साथ विरोधमें आ 
जाता है| इस जगह अपने मलमें प्रकृतिवादी होकर समाजवाद अपनी 
कार्य-योजनामें और अपना साध्य निरणेय करने में अनायास ही प्रकृति- 
विरोधी हो उठता है, अनजाने ही स्थायी साम्य-प्रस्थापना उसका 
अदर्श बन बेठता है। जब कि माक्सने अपनी इतिहासकी भोतिक रूप- 
निर्धारणावाली थियरीमें आदश्शवादी मौतिकवादका खण्डन करके 
अदरशवादको युक्ति-विसंगत और भ्रलत साबित करके अस्वीकृत कर दिया है। 
इस प्रकार हम देखते हैं कि प्राणिशास्त्रकी बुनियादपर खड़ा हुआ समाज- 
वाद आगे जाकर प्राणिशास्त्रके खिलाफ पड़ जाता है | प्रकृति समानतासे 
नफ़रत करती है, वह तो व्यक्तियों, वर्गों और जीव-जातियों ( 59८८८ ) के 
भेद और संभषेको प्रेम करती है, प्रोत्साहित करती है । विकासवाद सशर्क्तो 
के द्वारा अशक्त व्यक्ति, वगे, समाज, जाति, और राष्ट्रके उपयोग, दमन और 
शोधणको आवश्यक और अनिव।र्य बना देता है। तब तो यह बात आईनेकी 
तरह साफ हो जाती है कि समाजवाद अपनी थियरीमें ही प्ूर्वापर विरोधी 
अपूर्ण, आन्त और गलत है। ह 


अग्रक, शकी खोजमें डे छ, 


प्रकृतिके निर्बाध शक्ति-शासनकों पूर्ण स्वीकृत दे देनेप, आदश्शके 
नितान्त अभावमें तो उचित-अनुचित, नेतिक-अनैतिक, न्याय-अन्याय, सदा- 
चार-दुराचार और सही-ग्रलतका सवाल ही नहीं उठता | तब तो ( ॥७॥8॥६ [$- 
ग४॥0) “जिसकी लाठी उसकी भेस' वाली जंगल-नीति ही सबसे बड़ी और 
आदरश शासन-नीति है। नग्न प्रकृतिवादको स्वीकृतिके साथ तो प्रकृतिकी 
इस शासन-नीतिको अनिवायरूपसे स्वीकृति देनी ही होगी। वर्े-युद्धमें पीड़क 
और पीड़ित, शोषक और शोषितका जो युद्ध है वह वही मूलभूत विकासशील 
उत्पादक-शक्तियों ओर बतेमान उत्पादन-सम्बन्धोंका युद्ध है” अर्थात्‌ वह 
शक्ति-युद्ध है। आदशके अमभावमें हम उन दोनोंमेंसे किसी भी पक्तको 
उचित-अनुचित, न्यायी-अन्यायी या नेतिक-अनेतिक नहीं कह सकते। प्रकृति 
के नियम-विधानमें तो शक्ति ही स्वये न्याय है, आदश दै। ऐसी अवस्थामें 
तो हम शोषक पूँजीवादकों भी अन्यायप्रर्ण, अनेतिक या. ग्रलत क़रार नहीं 
दे सकते, जब तक कि वह शक्तिशाली है और नवीन उत्पादक शक्तियोंसे 
परास्त नहीं कर दिया जाता | एक हैवानी ताक़त ( शरीखल ) और 
दूसरी हेवानी ताक़तके युद्धम,ं नीति-अनीतिका भेद कैसा ! दोनों ही पक्ष 
हिंसासे पूर्णा हैं, दोनों ही एक दूसरेका खून बहाकर, एक दुसरेकी मिठाकर 
साम्पत्तिक अधिकार लेना चाहते हैं, दोनोंका मोह एक ही चीजका है, फिर 
किसको न्याय-संगत और किसको अन्याय-संगत कहें ! 

तब युग-धमके इस अनुरोधकी और भी गहरी पड़ताल ज़रूरी हो. 
जाती है। 


युग-धम किस ओर? : ४ 


धर्म तो युगातीत है---- प्राण-देवता निर्तर हमारे भीतर उसकी साक्षी 
दे रहा है। पर नाना संघषों और क्रिया-अ्रतिक्रियाओंमें होकर जोर युगकी 
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तात्कालिक मांग हमारे भीतर पुकार रही है,---उसीको हम युम-धर्म कह 
सकते हैं | कहा जाता है कि आज शोषणके दुश्चक्रोंमें पिस रही भनुष्यताके 
भीतर अनुरोध हे एक सावेभौम मानव-समाजकी स्थापनाके लिए | प्राण-प्राण 
के भीतर यह वेदना है; इसका क्या बाहरसे कोई बीद्विक निर्णय करना होगा 
पर इसका भी बौद्धिक निर्णय हुए. बिना न रह सका | कहा गया कि 
माँग है समाजवाद की---ओऔर उसकी ठीक-ठीक शकल अमुक होगी, जो 
विजशञान और तर्कसे कसी हुई है । 

उस वैज्ञानिक समाजवादने अपनेको रूसमें सिद्ध कर दिखाया । काल 
माक्सके हृदयमें विश्वकी पीड़ित मानवताके प्रति जो दर्द और प्रेमका दरिया 
बहा, उसे इनकार कर सकनेकी कृतप्नता कौन कर सकता है ? साम्यवादी 
रूसके विधाता लेनिनके कष्ट-सहन, त्याग और तपस्याकी जोड़ विश्वके इति- 
हासमें शायद ही दूसरी हो । लेनिन अपने युगंके विश्वकी मृतिमान कर्म-शक्ति 
थे | उस करमयोगी महात्माके आत्मदानके सम्मुख हमारा मस्तक नत है ! 

आत्माकी वेदना, प्राणका अनुरोध तो सबमें वही एक था--वही 
एक अब्याहत विश्व-कुठ्म्बकोी स्थापना | पर सिद्धान्त जब बुद्धिपर कसा गया 
तों इतना तना कि अपनी बुनियादसे टूट गया । आत्माकी मौलिक चिद्रपता 
ओर एकात्ममावसे ही जब इनकार कर दिया गया--तो प्रेरणाका 
स्रोत जो प्रेम और वेदना थी उसीकी अवबशा हो गई और हाथ 
रह गया कोरा सिद्धान्त । मानव-धर्मको पेरों तले दफ़ना कर उसपर 
मानव-वादका भूत खड़ा हो गया। सिद्धान्त ओर आत्म-चेतनाके इस 
बुनियादी विच्छेदके कारण मीजूदा साम्यवादी व्यवस्था में जो विपयंय 
हमें गुथा दिखाई दड़ता है---उसी पर कुछ रोशनी डालनेका नम्र प्रयत्न 
नीचेकी पंंक्तियोंमें है । 

येह जो धनके समानाधिकार और समान-वितरणकी मांग है, यह किसी 
आदश “अ्रथवा मानवीय आत्मीयंतासे प्रेरित है, ऐसा माननेकी कोई भी 
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गुजायश आदरशद्वदीन, भौतिकबादी समाजवादमे नहीं है | प्रेम, मनुष्यता, 
आदर्श, आत्मीयता, सहानुभूति आदि आत्माके व्यक्त पास्मार्थिक धर्मोको 
तात्विक समाजबादमें स्थान नहीं है, क्योंकि समाजवाद जड़ तत्वसे मिन्न किसी 
आत्मा या ईश्वर नामके तल्वकों स्वीकार नहीं करता । आत्म-तत्वके अभावमें 
भौतिकवादी समाजवादमं---वह कौन-सा एक तत्व अथवा धर्म हो सकता है 
जो जीव-मात्र अथवा मनुप्य-मात्रको--एकात्मीयता, प्रेम, अहिंसा और सहानु- 
भूतिके एक डोरेम पियें सके ? आव्म-तत्वके अ्मावमें जड़ तन्‍्ब सदा ही 
संघर्षामिभृत रहेंगे | यदि प्राणियों कोई एक सर्वव्यापी ((७पाणा) लैंप्सि- 
तत्व जैसी चीज़ नहीं है, तो वे एक दूसरेंके लिए, सहानुभृति, आत्मीयता, 
तादात्मव अथवा समान-भाव क्योंकर जता सकेंगे ? ओर जब नहीं जता 
सकेंगे तो साम्य-स्थापना एक मनोवैज्ञानिक असम्माव्यता है। कहनेका मक़सद 
यह है कि यदि समाजवाद आत्मा अथवा ईश्वरको अस्वीकार करता है तो 
उसे आत्माके निसगे व्यक्त धर्म प्रेम, सहानुभूति, आत्मीयता, अहिंसा और 
समान-भावकों भी अनिवार्य रूपसे इनकार कर देना होगा | और जब प्रेम, 
सहानुभूति और मनुष्यता जैसी कोई चीज है ही नहीं तो फिर शोषक और 
शोषित, पीड़क और पीड़ितके बोच, न्याय-अन्याय, नेतिक-अनेतिक तथा 
ओचित्यानौचित्यका भेद निराधार है । एजीपति और ग्ररीब, पीड़क और 
पीड़ित, ज़ालिम और मजलूम दोनों ही का पद्षा न्याय-संगत है। अपनी- 
अपनी अपेक्तासे दोनों ही की स्थिति नेतिक है | दोनों ही उचित रास्तेपर 
हैं । जब शक्ति ही नीति-अनीतिकी आधार-भृत मापदगड है तो जो शक्ति- 
शाली है, जो जीवन-संघर्षमें अपनी हैवानी ताकृतसे दूसरोंकी हस्ती मिठाकर 
जी सकता है, वही नेतिक है, ओर जो अशक्त है, पराजित होता हे---मारा 
जाता है, वही अनेतिक है। 

आज जो शोषित व सम्पत्तिका समानाधिकार अथवा समान वितरण 
चाहता है, वह भी भौतिकवादी समाजवादकी मूल थीयरी ( ॥/३४८ांथोभ्ं८ 
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(०ात्वमंणा 50०9 ) के नियमोंकों सुसेगतिमें धनकी शक्ति पाकर 
अपने प्रूव॑वर्ती वर्कक्ी तरह स्वभावतः अधिकार-मोहसे ग्रसित होकर 
धन-संचय और शक्ति-संचयकी ओर अग्रसर होगा। पुजी और शासन 
का केन्द्रीकरण अनिवाय हो जायगा, और इस तरह अन्ततः आजके शोषित 
और पीड़ित अपने प्रूवंगामियोंकी तरह कल शोषक, पीढ़क और जालिम 
होकर रहेंगे। क्योंकि शरीबल अथवा साम्पत्तिक-शक्तिको ही प्रधान 
मान लेनेपर ऐसा कोई पारमा्थिक आदर्श नहीं रह जाता जिसके लिए, 
समाजके विभिन्न व्यक्ति अपनी भीतिक शक्ति-सम्पत्ति, समृद्धि या सुख-विलास 
का दूसरे व्यक्तियोंके लिए त्याग कर। आत्म-तत्वके अभावमें जब प्रेम, 
सहानुभूति, आत्मीयता तथा समान भाव आदि तत्व मानव-जीवनमें प्रवर्तित 
नहीं हैं तो क्यों धनिक गरीबको देखकर हमदर्दी करेगा ! क्‍यों एक मनुष्य 
दूसरे मनुष्यके सुख-दुखकी परवाह करेगा ? ओर क्यों न शक्तिके मदमें उन्मत्त 
होकर सभी मौक़ा पाकर अपनी ताक़त बढ़ाना चाहेंगे ? यदि मनुष्यके सामाजिक 
संम्बन्ध मूलतः उत्पादन-सम्बन्ध हैं---मात्र आधथिक सम्बन्ध हैं, एक मनुष्य 
को दूसरेसे बॉधनेवाला मृल तत्व रोटी ही है ओर उससे परे जाकर शुद्ध प्रेम, 
आत्मीयता अथवा मानवीयताके कोई सम्बन्ध हैं ही नहीं-अथवा हैं तो गौण 
हैं, रोटीके कारण हैं---रेटीके मार्फत हैं, तो निश्चय ही मनुष्य रोटीके लिए, 
साम्पत्तिक अधिकारके लिए, बिना किसो प्रेम अथवा मनुष्यताकी पर्वाह किये, 
मारे-मरेगा, बे-खटके खूनकी नदिया बहायेगा | फिर तो मानव-जीवनमें सुख- 
शान्ति ओर कल्याणकी कल्पना मात्र विडम्बना है। समाजवाद किसी चीज 
को पवित्र नहीं मानता, तब जीवनका आदर क्‍यों कर हो सकेगा १ रोटीसे-अर्थ 
से अधिक जीवनका कोई मूल्य है ही नहीं--अथ ही जीवन है ! फिर कोई 
क्यों हिंसा करनेमें हिचकेगा, जान ले लेना तो एक मामूली बात हो जायगी ! 

कहनेका तात्यय यह कि आत्म-तत्वकी श्रद्धाके अभावमें मानव-प्राणियों 
में: परस्पर अहिंसा, प्रेम, सहानुभूति, आत्मीयता और समान-भ|वके सम्बन्धों 
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की स्थापना नहीं हो सकती । और अइ्विंसा तथा प्रेम-धमंके सम्बन्ध यदि 
मानवोमें परस्पर नहीं हैं-तो वे एक दूसरेंके लिए अपने भीतिक स्वार्थोका 
त्याग अथवा आत्म-बलिदान करनेको उद्यत नहीं हो सकते | और त्याग करने 
की क्षमता यदि मानवोंमें नही है तो साम्यवादकी स्थापना ही एक असम्भव- 
नीयता है | आदर्श साम्यवादमें तो व्यक्तियोंको समाजके लिए अपने वैयक्तिक 
भौतिक स्वाथथोका त्याग करना पड़ेगा | त्याग, सेवा और आत्मदानका जीवन 
हमें जीना होगा । पर मनुष्यताके इन आदशोका तात्विक समाजवादमें कोई 
स्थान नहीं; क्योंकि समाजवाद अपने मूल रूपमें नग्न प्रकृतिवाद है। वह किसी 
आदश्में विश्वास नहीं करता । आदशको इनकार करके ही उसकी नींव डाली 
गई है | वह तो ज॑'व-जातियों ( 5/८८८५ ) के अस्तित्व-संघषेकी तरह ही 
मानवोंके अन्तहीन वर्श-संघर्षमें विश्वास करता है। ऐसी अवस्थामें जो हमारे 
समाजवादी भाई एक स्थायी, आदर्श सुख-शान्ति, आनन्द-कल्याणसे परिपूर्ण 
साम्यवादी मानव-विश्वके स्वगयुग ( |॥॥८आंणा ) का स्वप्न देख रहे हैं--.- 
वह किस बुनियाद पर ? मार्क्सकी मूल थियरी-इतिहासकी भीतिकवादी ब्या- 
व्याख्याक आधारपर ऐसे किसी आदर्श स्वर्ग-युगका स्वप्न देखना थीयरीके 
मल सिद्धान्तोंसे विसंगत है | 

भोतिकवादो समाजमें जीवनके मौतिक मृल्योंको ही एकान्त रूपसे महत्त 
दिया जायगा। तब व्यक्ति भी अपने जीवनमें भौतिक स्वाथोको अधिक 
महत्व देंगे | सब्र अपने-अपने स्वा्थसे चिपंटेगे । यदि मनुष्यता, आत्मा या 
आदर्श नामकी कोई चीज़ होगी ही नहीं, जो निरे शरीरसे भिन्‍न 
पदाथ हो, तो व्यक्ति श्रपने शारीरिक स्वार्थ, अपनी सम्पत्ति, अपने भौतिक 
सुख-भोगके साधनोंका त्याग करनेंके लिए. क्‍यों प्रेरित अथवा तत्यर होंगे। 
जब भौतिक सुख अथवा सामत्तिक अधिकार ही अपनेमें प्रर्ण और आदर 
हैं, जब संघर्ष ही लक्ष्य हे तो क्‍यों व्यक्ति त्याग करे--क्यों परृण सुख, शान्ति 
या कल्याण॒की स्थापनाकी बात सोचे ! 


हुछ प्रकाथकी खसोजम 


ग्राप शायद कहेंगे, स्टेय्के द्वारा व्यक्तियों पर नियंत्रण रखा जायगा, 
कोई व्यक्तिगत सम्पत्ति होगी ही नहीं | पर वह स्टेट भी तो व्यक्ितयोंकी ही 
बनेगी और उस स्टेटका प्रेसीडिंग भी तो व्यक्ति ही होगा | जब्र शक्ति ही 
जीवन-धर्म है, साम्पत्तिक अधिकार ही जब जीवनका आदर है, जब नीति- 
अनीति ओर न्याय-अन्यायका भेद निश्चित करनेवाला कोई स्थायी आधार- 
तत्व ही नहीं है, जब्र आत्माके अमावमें पारमार्थिकता या परोपकारिता जैसी 
स्थायी, उदात्त वृत्तियोंका मानव-जीवनमें सदमाव ही नहीं है; जब हमारी 
हत्वाकांच्ताएं मीतिक उत्करषष तक ही सीमित हें और जब हमारी कोई 
आध्यात्मिक महत्वाकांक्ता या आदर्श है ही नहीं, तो जिन व्यक्तियोंके हाथमें 
स्टेटका शासन-सूत्र है वे क्यों न अवसर पाकर अपनेको सशक्त बनायेंगे, 
क्यों न थे स्टेट्के धघनका अधिकसे अधिक लाभ उठाकर अपनी भीतिक 
इच्छा-वसनाओं ओर भोग-लालसाओंकी तप्तिमें लिप्त होंगे, क्‍यों न वे 
सत्ता-शासन, समद्वि, अधिकार; स्वामित्र-भोग और राज्य-तृष्णा जैसी अत्यन्त 
दुर्जय मानवीय वासनाओंके शिकार होंगे ? शक्तित ओर अधिकारके उन्मादमें 
दूसरोंके वंचित रहनेकी चिन्ता उन्हे क्यों होगी ? 'इतिहासकी भौतिक रूप- 
निर्धारणा? वाली थियरीके अनुक्रममें हनेवाली समाज्के नवीन उत्पादन- 
सम्बन्धोकी प्रगतिमें स्टेट्के व्यक्षिति योक्तिक ओर निस रूपसे शक्ति संचय 
करेंगे---वे ज़ालिम ओर शोषक होकर रहेंगे | कोई कारण नहीं है जिसके 
लिए वे अपना लोभ संवरण करें, कोई नेतिक आदर्श नहीं जिसके लिये बे 
अपनी भौतिक इच्छा-वासनाओंका त्याग करें---क्योंकि समाजवादमें धन 
ओर राज्य-समद्वि ही स्वयम्‌ आदर हैं। 
आ,्राज जो हम सोवियत ख्समें समाजवादके नामपर निविवेक 
मानव-हत्या देख रहे हें---उसका कारण उसकी मूलाधार आदशहीन 
भौतिकवादिता ही है । राष्ट्रके लक्ष-लक्ष व्यक्तियों की इच्छा-कांक्षाओं, 
भावना-वासनाओंका जब स्टेट राजनेतिक, आथिक और कानूनी नियम- 


प्रकाशकी खोजमें ४१ 


विधान द्वारा कॉन्ट्रेक्ट ले लेती हे, तब स्टेटके शासक--- एक़ प्रतिनिधि 
मंडलमें होकर एक विशिष्ट व्यक्तिम राष्ट्के समस्त व्यक्तियोंके मन और 
मस्तिष्कका एकच्छत्न शासक प्रतिष्ठित कर दिया जाता है। तब 
प्रतिक्रियात्मक रूपसे अधिकार ओर सत्ताकी वासनासे उन्मत्त इस व्यक्तिमें 
स्वेच्छाचारी डिक्टेटरका जन्म द्वोता हैं | सारे राष्ट्के व्यक्तियोंकी भावना 
ओर विचार-चेशएं, एक व्यक्तिकी इच्छा और स्टेय्के क़ानून-विधानकी 
गुलाम होकर रहती है । क्या इसी आध्यात्मिक और मानसिक गुलामीका 
नाम है समाजवाद; जिसमें व्यक्तियोंको अपनी भावना, अनुभूति, अपने 
संवेदन-उच्छवास, अपनी आत्म-वेदना, का्ता-जिशासा ओर अपने विचार- 
चिंतनको स्वाभाविक रूपसे अभिव्यक्त करने जितना भी आत्म-स्वातन्त्र्य न 
हो ? साम्यवादी रूसमें प्रेस-स्वातन्त्रय' नहीं हे---स्वतंत्र आत्माभिव्यक्तिके 
साधन साहित्य ओर कला भी स्टेट्के क्राननके गुलाम हैं । व्यक्तिको अपने 
विचार, अनुभूति ओर भावनाको निसर्ग रूपसे व्यक्त करनेका अधिकार नहीं; 
कुछ व्यक्तियोंकी इच्छासे बने हुए स्टेय्के क्ानूनके स्वस्में ही व्यवितकों 
अनुमव करना और सोचना दोता है। मानवका हृदय और मस्तिष्क एक 
शासक व्यक्तिकी इच्छा ओर अधिकारसे ही संचालित होता है । सुप्रसिद्ध 
प्रगतिशील आलोचक बेंस्टरेंम वुल्फ ने अमेरिकाके एक उत्कृष्ट प्रगतिशील 
पत्र “३०६८5 28८ में एक वक्तव्य निकाला था--उसका थोड़ासा 
अश इसे प्रमाणित करनेंके लिये काफी होगा --- 


“४ ,,,,० १६२८ से कलाके प्रदर्शनोंमें ऐसे चित्रोंकी भस्मार बढ़ती 
ही जा रही है जिनमें बड़ी-बढ़ी सेनिक लड़ाइयां जीतते हुए, स्तालिनके दृश्य 
दिखाये जाते हैं; हज़ारों चित्रकार स्तालिनकी बढ़ी ही कुरूप, कपोल-कल्पित 
ओर बेतुके ढंगसे खींची हुई तस्वीरें पेश करते हैं। पार्टीकी गतिविधिके हर 
घुमाव और मोड़के साथ इन चित्रोंकी चित्रण-शैलियां बदलती गई हैं। १६३६ 
तकका स्तालिन सदा कठोर, स्मित-हास्य-विहीन, बहादुराना अंदाज़से 
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एकाकी खड़े ुण एक लोह-पुरुषके रूपमें सामने आया है। लेकिन उसकेः 
बाद वह एक परोपजीवी, वत्सल कुलपतिके रूपमें नज़र आने लगा; लोगोंके 
माथे पर हाथ फेरते हुए, बच्चोंको चूमते हुए, अपने कुटम्बियोंसे घिरकर बैंठे 
हुए, सबके प्रति एक स्थिर मुस्कानके साथ एकटक देखते हुए एक महान 
मानववादीके रूपमें प्रक: होने लगा | और यही उसके जीवनकी वह घड़ी थी 
जब उसने हत्याओं द्वारा अपने मत-विरोधियोंके शोधनका काम आरम्भ 
किया ! ओर इस सबसे भी अधिक भयेकर और दुखद घटना तो यह 
थी कि शुद्ध विशानके क्षेत्रमें भी इस (हत्यारी) नीतिका उपयोग किया गया; 
ज्योतिष-शात्त्रियों, प्राणि-शास्त्रियों ओर रासायनिकोंको महज़ इसलिये जेलोंमें 
ठंस दिया गया और गोलीसे उड़ा दिया गया कि उनके वेशानिक मत-विश्वास 
स्तालिन और उसके सहयोगी शासक-मण्डलके विचारोंके साथ मेल नहीं 
खाते थे ।” 

मानवकी शञान-विशान और कलाकी स्वतन्त्र वृत्तियों पर भीतर ही भीतर 
होनेवाला यह घातक दमन-नियेत्रणा क्या किसी भी बड़ीसे बड़ी साम्राज्यशाही 
ओर जारशाहीके बाहर दीख पढ़नेवाले अत्याचारोंसे कम है ! 

इस प्रकार समाज-वाद ओर व्यक्तिवादके संघष्के कारणोंकी खोजमें, 
वेज्ञानिक समाजवादके विस्तृत और तात्विक अध्ययनके बाद हम जिन परिणामों 
पर पहुँचे, उनका संक्षिम उल्लेख स्पष्टीकरणके लिये आवश्यक है। जीवनके 
एकान्त भीतिक मृल्यांकनके कारण जीवनके दूसरे तत्व आत्माकी अवज्ञा हुई | 
माक्से अपनी थियरीमें आत्मा, ईश्वर और धंमको मिटाकर चला था अवश्य, 
पर बुद्धि ओर युक्तिके द्वारा आत्म-तत्वका जो फिनॉमनॉन अस्तित्वमें है- 
उसकी सत्ताकों तो वह नहीं मिटा सका | इस प्रकार एक व्यक्तिके भ्रमित 
शानसे सत्यकी अवज्ञा हुई---उसीका प्रतिक्रियात्मक परिणाम है हिंसा और 
संघर्ष | जब्र ्रात्माका अनादर हुआ ओर संष्टिकी कल्याण-योजनामें--- 
जीवनके आध्यात्मिक मृल्योंको स्थान न मिला तो संघर्ष अनिवाये था । 
माक्सकी सेद्धान्तिक सृष्टि-योजनामें आत्माकों स्थान न दिया गया। इसका 
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अर्थ यह नहीं कि वास्तविक सृष्टिमेंसे ही आत्म-तत्व लुपत हो गया। आत्म- 
तत्वके इनकार करनेसे ही जीवनके मूलभूत दो तत्व चेतन और जड़का संघप 
इतना असाधारण रूपसे मीपण हो उठा | जगतकी छाती पर जो आज? 
हिंसाके थे महानाशकारी विस्फोट हो रहे हैं, ये इसी असाधारण हो उठे जड़- 
चेतन संघषके प्रतिक्रियात्मक परिणाम हैं | जीवनके भीतिक मृल्योंको जब 
एकान्त रूपसे महत्व प्रदान कर दिया गया तो व्यक्तियोंने अपने जीवनमें 
अपने व्यक्तिगत भौतिक मृल्योंको, अपनी भौतिक इच्छा-वासनाओंकों अधिक 
महत्व दिया । तब व्यक्ति समाजंके लिये आत्मदान करनेके बजाय अधिक 
आत्म-पूजक बन गया, वह अधिक स्वार्थी हो गया; समाजके लिये अपने 
व्यक्तिगत स्वार्थाका त्याग करनेके बजाय वह अपनी स्वार्थ-साधनाकी ओर 
उन्मुख हो गया । उसमें आत्म-मोह जागा, तब एकान्त व्यक्तिवादका जन्म 
हुआ | इस तरह भौतिक समाजवादकी प्रतिक्रिया भौतिक व्यक्तिवादमें हुई । 
व्यक्तियोंक स्वाथ भयड़ुर हो उठे | उनके संघषने हिंसाकी विकराल 
चणडीको जन्म दिया, जो यूरपकी छातीपर ताग्डव नृत्य कर रही है। 

समाजके साथ “वाद' शब्दकों जोड़कर समाजवादकी एक आदर्शके रूप 
में मृत किया गया--तब समाज मानों व्यक्तिसे बाहर एक प्रतिमाके रूपमें 
प्रतिष्ठित हो गया | समाज और व्यक्षितके बीचमें आतड्ुकी स्थापना हुई- 
ओर उक्ष्से प्रेका हास हुआ | समाजवादने बुतपरस्तीका रूप धारणा 
किया---वह धमर्म-मज़हब बना | तब स्टेटका प्लेटफॉर्म भी चंचके ऑऑल्टरकी 
तरह स्वार्थियों और अत्याचारोंके ओट पानेकी जगह बन गई; पोषों और 
धार्मिक महन्तोंका स्थान डिक्टेटरोंने ले लिया । 

इस तरह हम युगकी सारी शक्तियों और ज्वलन्त सचाईयोंके प्रकाशमें 
योक्तिक रूपसे इस निष्कर्ष पर पहुँच सके हैं कि अति-समिष्टवाद और अति- 
व्यष्टिवाद दोनों ही की जन्मभूमि एकान्त भौतिकवाद है। यदि जीवनके 
आध्यात्मिक मृल्यों और भौतिक मृल्योंको समान महत्व देकर उनका संतुलन कि य. 
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जाता तो समाज और व्यक्तित दोनों ही की उचित मर्यादाओंकी रक्ता सम्भवित 
हो सकती ओर उनके आपेक्षिक-बंधनकी चोट न पहुँचती | इस दृष्टि 
से ब्रिना किसी राष्ट्रीय माह ओर दुराग्रहके हमें यह कहनेका मौक़ा मिलता 
हे-और शायद हम दावेके साथ कद्द सकते है कि भारतवर्ष अपने प्राचीन 
आर्यावर्तके मुसंगठित समाज-विधानकों लेकर इस मामलेमें आज भी संसारका 
रहनुमा और आदर्श होनेका गये कर सकता है। प्राचीन आर्यावतके सामाजिक 
संगठनकी सबसे बड़ी खूबी यही जीवनके भोतिक और आध्यात्मिक मृल्यों 
का संतुलन और सामेजस्य-साधन था | अगर हिमाक़त न सममी जय, और 
आजकी दुनियाके मसीहा ओर मानव-जातिके विधाता इजाजत द तो--- 
संसारके राष्ट्रोकों हमारा निमन्त्रगा है कि वे अब इन्सानियतके साथ खूनी 
खेल खेलनके प्रोग्रामों, प्रयोगों और आयोजनोंकों छोड़कर हमारे घर भारतवषे 
के मेहमान हों और प्राचीन आर्यावतके सामाजिक संगठन और शासन-विधान 
के मूल तत्वोंका अध्ययन करें | हो, अपनी राष्ट्रीयतामें ग्रीब पर अपनी अरा- 
ट्रीयतके लिए और भी अधिक गोरवशाली भाग्तवत्ने अपनी इस राजनतिक 
ओऔर आशिक गुलामीके महासंकट-कालमें भी अपनी आध्यात्मिक और दाश- 
निक शञान-सम्पत्तिके बृते एक बार फिर मस्तक ऊँचा कर, संसारका गुरु होने 
का दावा कर सकता है । हो सकता है, बुड्धिकों चकित कर देनेवाली अपनी 
भोतिक-विद्या विशान ओर आँखोंका चॉंषिया देनेवाले अपार वेभव- 
विलासके चरम उत्कर्षपर पहुँचे हुए सम्यता ओर संस्कृतिके दावेदार पश्चिम- 
के राष्ट्रीकी अपनी सम्यता, समृद्धि, वेमव ओर सांस्कृतिक विकास पर नाज 
हो; पर समुद्रोंको चीस्कर आती हुई युरपकी तृष्ित आत्माकी आते पुकारको 
भारतवषने सुना है ! वर्तमान युरपंके महान्‌ हितचिन्तक, शान्तिके पेयणरम्बर 
रोम्या-रयोलाने अपने गाँधी और रामकृष्ण परमहंसके जीवन-'्चरितों 
में भारतवर्षके इस आध्यात्मिक अमृतको नाशोन्मुख यूरपंके प्राणोंमें पहुँचाना 
चाहा दे । रामकृष्णके जीवन-चरिज्रमें इसीलिए उन्होंने दो प्राक्षन लिखे 
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थे | एक है ध्यूर्वीय-पाठकोंके प्रति! दूसरा है “पाश्चात्य पाठकेंके प्रति ।' 
इन प्राकथनोंमें उन्होंने भोतिकवादसे जजर, त्रस्त पश्चिमको भारतव्षके 
पास शान्ति ओर अमृत लेने जानेका आदेश किया है । 

जब एक ओर पश्चिमके मसीटाओ्रोंका यह रवेया है---तब भार- 
तवर्षकी तरुण पीढ़ी अपने आध्यात्म और दर्शनको म्यूजियमकी आलमारियोंमे 
बन्द कर, कही जानेवाली फेशनेबल प्रशतिशीलताके अन्धड़में बेइडितयार 
उड़ी जा रही है। हमारे शान ओर साहित्यकी सारी प्रश्गत्तियँ एकान्त रूपसे 
भीतिकवादसे शासित दिखाई पड़ रही हैं | आये दिन हम हर नौजवानको 
जीवनकी आवश्यकताओंकोी मात्र भीतिक मूल्योंसे परखते हुए 
देखते हें। सेप्टिक ( 5८८०४८ ) और रेडीकल ( २००८४ ) होना 
उन्नतिका लक्षण माना जाता है । हमारे राष्ट्रकरा सारा तारुणय इस कथित 
प्रगतिशीलता और उन्नतिके तृफानमें उसी नाशकी ओर बढ़ा जा रहा है, 
जिसके सम्मुख उत्कर्षपर पहुँची हुई पश्चिमकी भीतिकवादी संस्कृतियाँ लड़- 
खड़ा रही हैं | 'साइन्टिफिक, 'सोशलिस्ट' और इन्टेलेक्चुअल' होना हमारे 
नौजवानेकि लिए. फेशन हो गया है । 

हम अपने सारे प्रेम, श्रद्धा और विश्वासको खोकर एकान्त रूपसे बुद्धि- 
धादी हो जानेको उद्यत हैं | बुद्धि एक सीमिति इन्द्रिय ( 8८४५७ ) मात्र 
है और उसको अन्तिम मान लेनेके कारण शान सीमित होकर विशान बन गया, 
जिसने अनेक मतवादों और “हज़्मों'की जन्म दिया। जमानेकी सारी (ईज़्म- 
परस्ती के खुरफ़ातोंके लिए एकान्त बुद्धिवादिता और भौतिक विज्ञान ही 
पूर्णतः ज़िम्मेवार हैं | बुद्धाधाद और भौतिक विशान प्रेम और आत्मेक्‍्यके 
शत्रु हैं---क्योंकि बुद्धिबाद और विशानने आत्माको इनकार करके झंगतको 
भूतवादी बनाया | भौतिकवादिताने अहिंसाका हास किया, और इस तरह 
जगतमें अग्रेम और हिंसाका प्रचार हुआ । इसी अप्रेमने मानवीय-आत्मीयतापर 
आ्राघात पहुँचाकर विश्व-प्रेम और विश्व-बन्धुल्वमें अभ्रद्धा पेदा कर दी। इसी, 
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अभ्द्धाने राष्ट्रीयवाकी स्पिरिककों जन्म दिया--जिसका विस्फोट महायुद्धमें 
हुआ । महायुद्धको व्यापक ओर नाशोन्मत्त बनानेमें विश,नका बहुत बड़ा 
सहयोग रहा है । सन्‌ १६१४ के इस भीषण नरमेधमें मानवीय प्रेम ओर 
विश्व-बन्धुत्व मनुष्यके खुनकी नदियोंमें ड्ब गया--आओऔर तीत्र शत्रुतासे भरी 
राष्ट्रीय भावनाका जन्म हुआ, जिसने महायुद्धक बाद एक निश्चित देह-आकार, 
ओर परिमाषा पाकर एक सुनिर्दिष्ट जीवित 'इज़्म'का रूप ले लिया, जिसे 
हम नेशनालिज़्मके नामसे पुकारते है | जड़ भौगोलिक सीमाओंने मानवीय 
प्रेमको भी सीमित कर दिया । मनुष्यके लिए मनुष्यका प्रेम अब मानवीय 
आत्मीयताके धार्मिक नातेसे न होकर केवल मिद्टीसे पेदा हुई राष्ट्रीयताकी. 
सीमाके नाते हीं रह गया था । इसी राष्ट्रीयगने अपने ऐतिहासिक विकासमें 
आगे जाकर समाजवाद पेदा किया और युगका नवीनतम प्रवतमान “इज़्म-- 
फॉसिज़्म समाजवादका ही योक्तिक निष्कष है । 

इस प्रकार राष्ट्रीयासे लगाकर फांसिज्ष्म तकके सारे रक्त-रज्षित इति- 
हासंके लिए, जिम्मेवार है युगकी बढ़ती हुई वेशञानिकता और भौतिकवादिता | 
जब हम देखते हैं कि सांमने जल रहे सत्योंसे अपनेको ऑपेरेमें रखकर, 
हमारी तरुण पीढ़ी प्रगतिशील, ब्रौद्धिक और वैज्ञानिक होनेके उन्मादमें योरप 
के पिछले वर्षोके उस सारे तर्क-शंखलाबद्ध खूनी इतिहासको भारतवर्षकी 
छातीपर दुददरानेंके लिए, पागल हो उठी है, तो सचमुच आत्मा क्षुब्ध हो 
उठता है। 

विशान, विशिष्टका ब्रिशेष शान है; उससे हमें एकके बाद एक वस्तु 
के अनेक गण-पर्यायोंका क्रमिक शान मिलता है----तब एक थियरीकों मिठा 
कर दुसरी बनानी पढ़ती है | पर पदथोके गुण-पर्यायों और धमोका अम्त 
नहीं । वे अनन्त रूप-गण, धर्म-पर्यायोमें वतमान हैं और च्षण-च्तण परिवतन- 
शील हैं| आजका विशान जड़त्वके इन्हीं अशेष रूप-शुद्व और पर्यायोके 
चमल्कारोंमें चेघिया गया है । भोतिक विद्या के इस महामाया इस्द्रजालने 
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समूचे विश्वकी आत्मापर मौतिकवाद एकान्त प्रभुत्व स्थापित कर दिया है। 
जड़-चेतनके संघरमें यह चेतनपर जड़की घातक विजय है। इसलिए हम दिनोदिन 
शरीरके अधिकाधिक .गलाम होते जा रहे हैं | व्यक्ति मिटकर इस जड़ जीवन- 
क्रकी विराट मशीनका पूर्ज़ा हो गया है | व्यक्ति-व्यक्तिके बीचके मानवीय 
प्रेम और आत्मीयताके सम्बन्ध दिन प्रतिदिन हस्व होते जा रहे हैं । हम 
जड़ मशीनोंकी मार्फत एक दूसरेसे सम्बन्धित हें। जड़-तत्व इन मशीनोंमें 
विराट शक्ति संचय कर, मरूर्तिमान राक्षस बना, हमारी मनुष्यतापर मत्युकी 
"तरह हावी है | हम मनुष्य उसके सामने क्षुद्र, पंग, अक्रिय और शक्तिहीन 
दिखाई पढ़ते हैं । यह है चेतन पर जहुके प्रभुत्वका प्रत्यक्त प्रमाण | विज्ञानने 
मशीनोंमें मौतको मर्तिमान कर मनुष्य-मनुष्यके बीच आतंक स्थापित कर 
दिया है। और सम्भवतः विशानका चूडान्त उत्कषे वह क्रयामतका दिन 
होगा, जब मनुष्यकि व्यक्तिगत भौतिक स्वाथे इतने भयड्ूर हो जायेंगे कि 
एक मनुष्य दूसरे मनुष्यकी मौत बन जायगा। हम पल-पल अविश्वास, 
हिंसा ओर खतरेकी ज़िन्दगी जियेगे। हमारी सांस लेनेकी हवा, हमारी 
स्थितिके आधार प्रथ्वी और आकाशमें सर्वत्र म॒त्यु व्यात हो जायगी, हम 
मत्युके मुखमें जियेंगे ! क्या आजका यूरप मानब-जातिकी उसी प्रयलयंकर 
ट्रेजेडीकी भूमिका नहीं बना हुआ है ! क्‍या ,धर्म-शास्त्रोंकी युगान्त-प्रलयकी 
कल्पना विशानके चरमोत्कषके रूपमें प्रतिलित होकर ही सत्य होगी ! 
आध्यात्म-दशनकी बोध-जनित भविष्य धारणाको क्रियात्मक रूपसे सम्पन्न 
करनेंके लिए. ही क्या जगतमें विशानकी अवतारणा हुई है ! इस तरहके 
अश्न शायद कल्याणकारी नहीं जान पढ़ते; वे हमारे शानकों भ्रमित ओर 
क्ुगिठत कर हमें अकमंण्य बना देंगे । 

हम तो इस अतिभौतिकवादी वेशानिक संघषके युगंके सम्मुख खड़े 
होकर इसके बीचसे मानव जातिके कल्याणका मार्ग खोजना चाहते हैं। 
भूतवाद-जनित इस हिंसक दानवकों पराजित करनेके लिए किसी अमर, 
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दिव्य, अमोघ शक्तिकी हमें आवश्यकता हे। हिंसासे अऋस्त-पीड़ित और 
वासना-तृष्णासे आत-जजर मानव जाति ञ्ञाण चाहती है। उसे शान्तिके 
अमृतकी ज़रूरत है। संस्कृतिक शिखर परसे हिंसाके ज्वालामुखी फूट रहे हें । 
समस्त दिग्देशन्‍्तका वातावरण हाहाकार और चीक्‍्कारोंसे त्रस्त एवं 
व्याकुल है । 

पर कल्याणका मागण हमसे बाहरके शान-विज्ञान, संघर्षा और बौद्धिक 
योजनाओं में नहीं है---वह हमारे भीतस्से है---हमारी आत्मामें होकर है । 
एक बार तो यह एकान्त वस्तु-प्रधान दृष्टिकोण और बौद्धिक दुराग्रह त्याग: 
कर हम बाहरसे आंखे बन्द कर अपने भीतर ककि और अपनी अनन्‍्तरात्मा 
की आवाज़ोंकों सुनें | हमें सुनाई पढ़ेगा-'हम जीना चाहते हैं---.हम शांति 
चाहते हें---सुख चाहते हें |? प्रत्येक प्राणी जीवनंके पल-पलमें जीनेके लिये 
चेष्टाशील है ओर म॒त्युसे भयभीत है। जीवन मात्रकी प्रकृत चेष्टा सुखकी खोज 
है--सही तरीक्ेसे या ग्रलत तरीक़ेसे | सुखक्की खोजके दो मार्ग हो सकते 
हैं | एक बाहरके जड़ जगतमेंसे ओर दूसरा भीतरकी आत्मामेंसे, जिसका 
स्वभाव ही अनन्त ज्ञान, अनन्त सुख ओर अनन्त सद्भाव है। अभावसे 
पीड़ित, अज्ञानसे आच्छन्न, हमारी आंशिक ऐन्द्रिक शान-शक्ति बुद्धिके द्वारा 
हमारी बाहरसे सुल खोजनेकी प्रद्कत्तिका परिणाम ही है यह विज्ञान । 
पर आज जब हम प्रत्यक्त देख रहे हें कि सुख खोजनेका यह वाह्म तरीक़ा 
हमें म॒त्युके मुबकी ओर ही ढकेल रहा है, जिससे बचनेकी प्रत्येक प्राणीकी. 
निसग चेश है, तो फिर क्‍यों न हम इस मार्गसे लीव्कर भीतरसे मा्ण सोजें। 
भीतरकी आवाजोंकी सचाईको अनुभव कर, अपने स्वभाव और अपनी 
आत्माकी मांगसे विश्वको नापें, विश्वके साथ व्यवहार करें। हम दुख और 
म॒ल्युसे बचना चाहते हैं। यहो हमारी क्षण-च्तणकी आत्म-चैतना है; तो. 
हम जगतकी चेतनाकों भी अनुभव करें | जगतंके साथ भी वही व्यवहार 
करें; अपनी भौतिक इच्छा-वासनाओं और स्वार्थौंकी पूर्तिके लिए दूसरोंको 
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मृत्यु ओर दुख न दें | इसीको कहते हैं आत्माके नेसर्शिक धमकी स्थापना, 
प्राणिमात्रके जन्मसिद्ध अधिकारोंकी स्वाभाविक स्वत्व रक्ता। यह हे प्रकृत 
साम्य-धर्म जो राजनीति ओर अथ-संघर्षके सारे खतरों और सीमाओंसे मुक्त 
है, जो राष्ट्रीय नहीं सार्वेभीमिक है । इसे कहते हैं. आत्माका साम्यवाद, 
जिसको शअ्राध्यात्मवादी भारतने आजसे कई हज़ार वर्ष पहले दिग-दिगन्तमें 
गेजित किया था--“आत्मन; प्रतिकूलानि, परेषां न समाचरेत्‌”---जो-जो 
क्रियाएँ, चेशॉर अपने स्वयंके प्रतिकूल हैं---वे औरोंके प्रति भी न की जायें । 
आजके युगमें इस अखगण्ड आत्मिक साम्यवादका सबसे बड़ा मसीहा गांधी 
भारतवर्णके हृदय-सिंहासन पर आसीन है | संसारमें जब-जब भी हिंसा, 
संघर्ष और अशान्तिसे मानव जाति आक्रान्त हुई, तब-तब विभिन्‍न देशोंकी 
उस यन्त्रणा-ग्रसित मानवताकी आत्माने एक विशिष्ट ज्योतिके रूपमें ऊपर 
उठकर जन्म धारण किया और मत्युग्रस्त मानव-जातिको प्रेम और शांतिका 
अमत दान किया । विभिन्न युणों और देशोंमें पदा हुई यही अमर ज्योतियाँ 
कृष्ण, गौतम, महावीर, ईसा, मुहम्मद ओर गांधीके रूपमें विश्व-हृदय पर 
आसीन हैं। हमारे युगके ज्योतिष गांधीकों तो हमने प्रत्यज्ञ अपनी आँखों 
आगे दक्षिण अफ्रिकामें पीडित मानवताकी यन्त्रणाओंमें से एक ऊर्जस्व 
प्रकाशंके रूपमें प्रक८ होते देखा है | इसलिये गांधी तो इस प्रकारकी 
प्रक्रिया-जनित आध्यात्मिक शक्तिके ज्वलन्त वेज्ञानिक फिनॉमेनॉनके रूपमें 
हमारे सामने आते हैं, जिसे बढ़े से बड़ा बुद्धिधाद और विज्ञान अपनी सारी 
कसौटियोंपर कसकर भी इनकार नहीं कर सकता । 

बुद्धि, विज्ञान, थियरी, अथ-शासत्रके औकड़ों ओर आ्थिक योजनाओंसे 
स्थापित किया जानेवाला संकुचित, कृत्रिम साम्यवाद, सा ओर स्थायी 
साम्यवाद नहीं है; वह तो मात्र एक बौद्धिक गोरख धन्धचा है। 
इसी तरह सत्यकी ओजका सच्चा मार्ग भी निरा विज्ञान नहीं है | 
'सत्यकी उपलब्धिका मार्ग अहिंसा और प्रेम है । समस्त क्श्वके सत्यकों  उप- 
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लब्ध करने और उससे साक्ञातकार करनेके लिए जो हममें यह शान-तृष्णा 

है, वह एकान्त बुद्धिजीवी विज्ञानसे नहीं मि० सकती । निखिल जगतको प्रेम 
करके-उसके साथ अहिसाका निमल, वीतराग, शुद्ध योग स्थापित करके ही 

हम अखगड विश्वके सृत्त्मतम अरु-परिमाणुओंसे क्षण-च्तणकी आत्मीयता 

"स्थापित कर सकते हैं। सत्यकी उपलब्धि भोग (हिंसा ) से नहीं प्रेम 
( अहिंसा ) से होती है । आत्माके निसगे धर्म अहिंसा ओर प्रेममें ही विश्व- 

शान्ति, विश्व-प्रेम और साम्यवाद प्रस्थापित करनेकी अमोघ शक्ति है। बुद्धि 
से विशान--श्रर्थात्‌ विशिष्टका विशेष ज्ञान पैदा होता है। हम विशिष्टमें 
मोह-आग्रह पूवेक लिप्त होते हैं | तब हमारा ज्ञान सीमित हो जाता है---हम 
पूरा बोध नहीं पाते; हम वस्तुका आत्म-साक्षातकार नहीं करते, मात्र वस्तु 
का शारीरिक व्यवच्छेदन ( 092००४०॥ ) करके उसकी प्राण-हानि करते हैं-- 
अर्थात्‌ सत्यको पानेकी कोशिशमें दी हम सत्यकों आघात पहुँचाते हैं, उसे 
च्त-विक्षत और विल्छेषित करते हैं। फिर सत्यको पाएं, कहाँ से, मात्र मांस-मिट्टी 
ओर खून हमारे पल्ले पढ़ता है। विज्ञानमें हम वस्तुकों प्रेम नहीं करते, 
विश्छेषण द्वारा उसमें उलभते हैं, उसके बीद्धिक भोगमें मोह-आग्रह पूर्वक 
अभिमृत होते हैं | ऐसी अवस्थामें हम सत्यको उपलब्ध नहीं कर करते, 
केवल उसकी शारीरिक क्रियाका ज्ञान प्राप्त कर, उस क्रियाका भौतिक 
उपयोग और भोग करके संतुष्ट होना चाहते हैं | पर वह भोग हमारी वासना- 
तृष्णाको और भी अधिक प्रज्वलित करता है । वह किसी भी तरह हमारी 

आत्माकी चिसतन ज्ञान तष्णाकों शान्त नहीं कर सकता ।वस्तुका एक विशिष्ट 
अंग, गुण-धम अथवा पर्याय जानकर जब हम उसके भोगमें लिप हो जाते 

हैं, तब वस्तुका सम्पृण सत्य सदा हमसे अँधेरेमें रह जाता है । विज्ञानमें हमारा 
उद्देश्य सत्यका विशुद्ध ज्ञान नहीं, भोग है | इसीलिए विज्ञान मस्माता है, चक्र 

देता है, सत्यकी माया-मरीचिकामें हमें उलफाए रखता है । 
हम प्रकाशकी खोजमें चले थे और मानव-जीवनकी सारी वर्तमान 
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प्रदत्तियों और संघर्षोका पर्यवेक्षण करनेके बाद हम इस निष्कर्षपर पहुँचे हें 
कि केवल बुद्धि द्वारा, केवल विचार-तक करके और थियरीज़ रचकर, 
फिलॉसफी पढ़कर और टिटाइज़ लिखकर हम जीवन और विचार्रेके संघषो 
को नहीं मिटा सकते, न बुझ्धिकि तके-वितकोसे प्रचलित मतवादोंका अन्त 
कर सकते हैं, और न बुद्विके द्वारा विश्व-शान्ति ओर साम्यवादकी स्थापना 
हो सकती है । सारे दुराग्रह त्यागकर एकान्त निष्ठा और श्रद्धा-पृके सत्यकी 
खोजको अपना आदर लक्ष्य बनाकर, प्रेमको जीवनंके पल-पलक। आचरण- 
व्यवहारधम बनाकर ही ये सारे संघर्ष मियाए, जा सकते हैं | बुढ्धिके द्वारा कोरे 
विचारोंकी रणड़में समाधान नहीं है। आत्माका स्वभाव-स्वरूप, प्रकृत धर्म 
अहिंसा ही आत्मा-आत्मके बीचका निर्मल बन्धन बन कर जगतमें शान्ति, 
साम्ब, कल्याण और मज्नलकी स्थापना कर सकता है। 
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इधर साहित्यमें जहाँ एक ओर रोमांसके विरोधकी एक रीतिसी चल 
पड़ी हे, वहाँ दूसरी ओर अपनेको प्रगतिशील साबित करनेके लिए यथार्थवादी 
कहनेका भी एक चलन सा हो गया है | इस बृत्तिक पीछे रूढ़ता अधिक 
ओर स्वतन्त्र विचार-बुद्धि कम दीखती है। आदश और यथाथको वाद 
बनानेका आग्रह ही इस संघर्के लिए ज़िम्मेवार है। आइए, उस 
बिन्दुको पकड़ें जहाँसे सम्भवतः इस भ्रामक विभाजनका आरम्भ होता है । 

सत्यके अभिव्यक्तिशील रूपको ही हम सृष्टि कहते हैं | जड़ और चेतन 
के भेद-विज्ञान और उनके प्रथम सम्बन्धकी रहस्य-वार्ताको बुद्धि द्वारा आँकने 
की चेष्टा यदि हमू करेंगे तो शायद हम भी कोई नया भ्रम या अज्ञान ही 
उत्पन्न करेंगे । भाव-संवेदन-जनित रहस्पवादमें हो कि बुद्धि द्वारा उपलब्ध 
दशशन-घारणाओंमें हो, अथवा विज्ञानमें हो, जड़-चेतनके प्रथम सम्परक यानी 
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जीवनकी व्यक्त चेशके आरम्भको सभीने अनादिकालीन स्वीकार किया है। 
सत्यको सभीने अनन्त, निर्विकल्प ओर निगृढ् माना है । 

विज्ञान, जो सतत प्रगतिशीलतामें विश्वास करता है और किसी भी 
सिद्धान्त या थियरीकी क़ेद स्वीकार नहीं करता---उसने भी औसत लोक- 
जनताकी विचार दृष्टिको जाने-बेजाने रूढ़ अवश्य बनाया है। अस्तित्वकी 
क्रिया, प्रतिक्रिया, प्रक्रिया और परिणामोंके प्रत्यक्ष आधार्रो पर सत्यको निर्धारित 
करनेका जो भोतिक सिद्धान्त विज्ञानने बनाया ओर हमारे चम-चत्तु और 
मेघाकी ही अन्तिम निर्शायक मानकर सत्यका विधान किया, उसमे परोक्ष या 
खुत्त्मका सम्पूर्ण आकलन सम्भव ही न था | और इसीलिए हमारी तकेद्ृत्ति 
सहज ही नकाशत्मक हो गई | पदार्थके प्रत्यक्ष क्रिया-कलापों पर ही हमने सारे 
परिणामोंको ठहरा दिया। आत्म-बोध, रहस्य-बोध, व्यक्त जगतके व्यापार-व्येजनामें 
दिव्य, अलोकिक तथा परम्रानन्दमयकी प्रतीति, अनुभूति या दशन मनुष्यको 
अप्रामाणिक जान पड़ने लगे | विज्ञानकी इसी लोक-बत्तिगत रूढ़ता ने विशान 
ओर धर्म अथवा विशञान और रहस्यवादम विरोध उत्पन्न किया । परन्तु जो 
सच्ची आत्म-प्रेरणासे सत्यकी खोजमें उन्मुख थे, वे ईमानदार वेज्ञानिक, 
सच्चे रहस्यवादी तथा लोकोत्तरकों साधनामें.संलग्न खरे धर्मात्माजन एक ही 
भूमिपर रहे । उनमें परस्पर कोई विरोधकी बाधा हमें नहीं दिखाई पढ़ती । 


आजकी वेशानिक दुनियाके ऋषि-कल्प साधक तथा प्रखर सत्य- 
शोधक आइन्स्टीन महोदयने अपनी पुस्तक ८ २१/07)0 ७5 | ५९०७ [९ में, 


भावना द्वारा सत्यकी रहस्यानुभूतिके सम्बन्धमें अपना मन्तव्य व्यक्त करते हुए 
लिखा हे---“बह सुन्दरतम वस्तु, जिसका कि हम अनुभव मात्र कर सकते 
हैं, वह रहस्यमय है । वह तो वह मौलिक भावानुभूति ( (०6० ) फै जो 
सच्ची कला ओर सच्चे विशानके पालनेमें कूल रही दे । जो उसे नहीं जानता 
ओर विस्मित-विमुग्ध नहीं हो सकता, वह मत है, वह एक बुभी हुई मोम- 
बत्तीकी तरद है | वह रहस्यकी अनुभूति ही थी, फिर चाहे वह भयसे मिश्रित 
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ही क्‍यों न रही हो, जिसने धमंकों निष्पन्न किया । किसी ऐसे पदाथके 
अस्तित्वका ज्ञान, जिसे हम भेद नहीं सकते, तथा उस समृद्धतम विवेक और 
उस परम दीप सोन्दर्यकी व्यंजनाओंका शान, जिनका कि हमारी बुद्धि बहुत 
उथलासा ज्ञान भर पा सकती है--वही है वह ज्ञान और अनुभूति जो 
सच्ची धार्मिक दृष्टिका निर्माण करती है | इस मानेमें और केवल इसी माने 
में में एक गहरा धर्मात्मा व्यक्ति हूँ | मेरे लिए. तो जीवनकी अनन्तताका 
रहस्य ही पर्याप्त है,..” इत्यादि । 

यह उस प्रचणड प्रत्यक्तवादी वेज्ञानिकका मन्तव्य है, जिसने तमाम 
पदा्थ-अगत और तत्व-जगतकी सत्ता और उसकी गति-विधियोंको, शुद्धतम 
विज्ञान शणितके आऑँकड़ों और रेखाओंसे नापकर परिभाषित कर डाला है। 
पर जीवनकी अनन्तताके इस मम पर भी कोई ऑकड़ा या बिन्दु लगाकर 
उसपर अपना चत्रवर्तित्व घोषित करनेकी स्पर्धा आइन्स्टीनने नहीं की । उस 
रहस्यके अमाप द्वारपर वह भय और आदरसे नत है। उस अपन 
रिमेय ओर अतर्क्य सौन्दर्यके प्रति, एक विहल जिक्ञासासे नम्नीभृत 
होकर उस सत्य-शोधकने मानो आत्म-समर्पण कर दिया है। यही वह बिन्दु 
है, जहाँ आकर वेज्ञानिक, धार्मिक, रहस्ययोगी मर्मी और सौन्दर्यके स्वप्न-दश 
रोमांटिक कविका मिलन सम्भव होता है। 

इसी चिरन्‍तन प्रगतिशील जीवनकी अनन्तता ओर प्रवहमानताको, 
इसी अशेय तत्वको अनेक नामोंसे पुकारा और चीन्हा गया है। किसीने उसे 
आत्म-तत्व कहा, किसीने परमात्म-तत्व कहा, किसीने जीवनी-शक्ति कहा, 
किसीने क्षाण-च्ण गुणात्मक परिवतेनसे उदभूत जीवन-तत्व कहा । ये भेद 
तो अनुभूति, बोध और दशनके अलग-अलग मा्शोंके कारण हैं| फिर 
कौन है जो उस सत्यके प्रति आस्थावान नहीं है---सश्रद्ध नहीं है ! फिर 
कौन है जो नास्तिक होकर जिशासु और प्रणतिशील हो सकता है १ तब तो 
नास्तिक और आस्तिकका भेद भी बहुत स्थूल ठहर जाता है। कोई खगड़ - 
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खगण्डके प्रति तत्काल श्रद्धावान होकर सतत प्रगतिका विश्वासी है, तो कोई 
खगड-खण्डमें क्षण-च्तण व्यक्त अखण्ड, सम्पुर्णकी परोक्ष सत्ताकी प्रतीतिकी 
ओर उन्मुख है और खण्ड-खण्डको उसीके प्रकाशमें देखना, समझना ओर 
सुसंवादी बनाना चाहता है | या कहिए कि वह सबको एक विराठ चेतना 
ओर अनुभूतिके द्वारा एकबारगी ही अपने भीतर उपलब्ध कर लेना 
चाहता है। दोनोंमें जो स्थूल भेद सम्भव है, वह अभिव्यक्तिके कारण है--- 
या कह लीजिए, एकान्त सेद्धान्तिक प्रस्थापनाके कारण है। इनमेंसे पहला 
पच्त अपनेको प्रगतिबादी या यथाथवादी कह कर साथक करना चाहता 
है तो दूसरा पक्त अपनेको आदशवादी कहनेका आग्रही है | 

इस पिछली आदरशवादी परम्परामें ही सजनाकी गोमांटिक बत्तिको 
प्रश्रय मिलता है | देश-कालकी सीमाओंसे बाधित और खण्ड-खण्डके संघपेसे 
अभिभृत प्रत्यक्ष जीवनके प्रति जो आग्रही हैं, वे इसी संघर्ष, विपयेय, विरोध 
और विषमतामेंसे जीवनकी प्रशतिका मागे खोज रहे हैं | और इसी कारण 
इस प्रत्यक्तवादी दशनकी नवीतम थियरीका नाम पड़ा है--- [6८४८5 
या विरोध-विकासका सिद्धान्त | वे इस वैविध्य, विषमता या विरोधसे लौटकर 
किसी एकीकरण, परूणे सम या केन्द्र पर नहीं आना चाहते |--- 
ने विवधन ( आटा ) और स्थूलीकरणके हामी हैं, साधारणी- 
करणा ( ॥9#८8/०॥ ) उनका माग नहीं | यानी उनका विकास दृक्तम 
से स्थूलतरकी ओर है | जबक्रि आदरशवादी स्थूलसे सक्तमकी ओर, विविधता 
( वाश्थाअ५५ ) से एकता ( (7६७७ ) की ओर; विषमसे समकी ओर ओर 
विकीरणसे केन्रकी ओर लौटना चाहता है। प्रत्यक्षतः दोनेकि रास्ते एक दूसरेसे 
ठीक उलटे प्रतीत होते हैं | पर अन्तत: क्‍या दोनों ही अपनी इस यात्रा 
में किसी एक ही बिन्दुपर आकर नहीं मिल जाते ! 

रोमांसमें स्थूलसे सत्त्मकी ओर, लीकिक प्रत्यचासे अलौकिक परोक्तकी 
ओर, बाधित-सीमितसे अबाघ, निःसीमकी ओर तथा क्षणिक, नाशवान 
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सोन्दयसे शाश्वत, चिस्तन्‌ सौन्दयकी ओर जानेकी एक उत्कट, अजस और 
विकल प्रेरणा काम करती है। जड़ और चेतनके संघर्षफी लीलाभूमि इस 
सृष्टिमें, जड़की अनेक पर्यायों और आवरणा-जालोंमें बन्दी चेतनका जड़के 
प्रति, सूक्ष्मका स्थूलके प्रति तथा आत्माका शरीरके प्रति जो एक ससंश, 
प्रबुद्ष, भाव-संबेदनमय विद्रोह है, वद्दी साहित्यमें रोमांटिक सजनाका उद्गम 
है | इस प्रत्यक्ष परिवर्तनशील पर्याय-आवरण या रूपसे परे, किसी परोक्ष 
सृत्त्म सत्ताकी कोई द्रव्यात्मक या तात्विक स्थिति हे भी या नहीं १ यह 
फिर वही आदिकालका विवादस्रस्त प्रश्न है, जिसे हम आज यह पृछ कर 
दुदराते हैं---क्या जड़ और चेतनक्रा यह विभाजन ( झापिट३४णा ) एक 
तक्ये, वेज्ञानिक सत्य हो सकता है ? इसके लिए वेज्ञानिक आइन्स्टीन का 
वह पहले उद्धृत किया गया वक्तव्य ही एक पर्याप्त उत्तर हो सकता हे। 
रेखा-गणितका बिन्दु, भौतिक विशानकी ॥॥८४५ ओर उससे भो सच्तमतर अन्य 
नवीनतम परिकल्पनाएँ, और विज्ञानकी मान्यताएँ ( |५9०४ी८४5 ) 


उस रहस्यके द्वार पर प्रश्न-चिन्हसे स्थिर खड़े रह गए हैं । 
जो वस्तुवादी वैशानिक और चिन्तक, रोमान्टिक दृशकी अखगुड, 


चिरन्‍तन, खृक्म ओर अनन्तकी ओर उन्मुख क्रत्तियों ओर व्येजनाओंको 
एक मिथ्यात्वके वायव्य शुन्यमें मयकना कहकर उसकी भत्सना कढे हें, 
वे भूल जाते हैं कि ऐसा करके वे मूलतः अनन्त प्रगति और 
जीवनको अपनी अनन्तताके विश्वासकों ही आघात पहुँचाते हैं | क्योंकि 
यदि सब उन्हें ज्ञात है और सब बुद्धि-गोचर है, तो जीवन ओर प्रगति 
सीमित हो जाते हैं | तब वे एक स्थिर पुनरावतनका रूप ले लेते हैं | उसके 
बाद अनन्त जीवन, विकास और प्रगतिका कोई अथ ही नहीं रह जाता। 
ओर यदि वह जीवन-तत्व अनन्त है तो अशात भी है, और उस अजशातके 
बरेमें कोई निश्चयात्मक ब्रोद्धिक या वैज्ञानिक नियम-सिद्धान्त स्चना 
सभ्मव ही नहीं है । क्योंकि वेसा करके वैशानिकता ओर प्रगतिशीलता स्वयम्‌ 
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दूषित हो जाती हैं, अपने मागेसे च्युत हो जाती है। जिस प्रकार उस 
आगामी अनन्तके बारेमें वे कोई सिद्धान्त नहीं सच सकते, उसी प्रकार उस 
विगत अनादि, अनन्त, सक्त्म बिन्दुकी सत्ताके बारेमें भी कोई विधायक या 
नकारात्मक विधान विशानतः वे नहीं कर सकते । तब यह तो उनके अपने 
ही प्रत्यक्त, बहिमुख दर्शनके मार्गकी बाध्यता हो जाती है। ऐसी स्थितिमें 
अन्तमख बोध, भावना या संवेदनके मार्गोेसे जो लोग इस प्रकारका सूक्ष्म 
या स्थूल॒का, श्रात्मा ओर शरीरका संघ अनुभव करते हें---उनके इस 
विभाजन या संघर्षकी, उनके इस विद्रोह और वेदन।की अभिव्यवितकों निरथक 
या मिथ्या कहकर उसके मूल्यसे इनकार कर सकनेकी गुंजाइश एक नच्चे 
वैज्ञानिक दृष्टके लिए विश्ञानतः नहीं रह जाती | 

वस्तुवादी सैधषवाद या आजका एकान्त प्रगतिवाद, इस रोमांसवाद 
या भावनावाद पर हावी होकर नहीं चल सकता । वे तो दोनों ही समाना- 
न्तर मागे हैं---एक अन्तमुखी है तो दूसरा बहिमुखी । क्रिया-प्रतिक्रिया रूप 
से कभी एक सशक्त तो कमी दूसरा प्रबल हो उठता है । 


रोमागिटक कवि या सृष्टामें समग्र स्थृूलके विस्तार्कों एकबारगी ही 
अपने भीतर उपलब्ध या आत्मसात्‌ कर लेनेका एक विदग्घ उन्मेष और 
उन्माद सा होता है। नाना रूप, रस, स्पशी, गनन्‍्ध, वर्शमय, चि््न-विचित्र 
सौन्दय्य-पर्यायों (१005) ओर चेष्टाओंमें व्यक्त इस जीवन-जगतसे वह 
मधुकी तरह सुत्टम सीन्दये-सार ग्रहण करता चलता है। इस अरूप अनुभूति- 
संचयके द्वारा बह अपने भीतर एक अपरूप, दिव्य, लोकोत्तर सौन्दये-लोक 
का सृजन करता है, जिसमें मानो इस समस्त स्थूल सृष्टिको परयेवसान हो 
जाना है या मोक्ष पा जाना है। इसी प्रक्रियाको हम स्थूलसे रत््मकी ओर 
चेतनका विकास कह सकते हैं | यही सत्त्मीकरण ( 295४2४८४०॥ ) ओर 
पारदशन ( [[॥5८८४३७४०॥ ) की फ़िलीसफ़ी है। 
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पर वास्तववादीके ख्यालसे यह एक असम्माव्य घटना है---यह एक 
वास्तविक हक़ीक़त ( 7३८६ ) नहीं है । क्योंकि उसके क्षेत्रका सत्य एक बहुत ही 
स्थूल, चाक्षुप यानी इन्द्रिय-आह्य वस्तु है । केवल भीतर ही भीतर जो बोध- 
गम्य अतीन्द्रिय सुख है, उसकी सतत अनुभूति उसके लिए, सत्य नहीं है। 
बह तो उसके लेखे भ्रम है, मिथ्या स्वप्न है या कहिए कि विकृत भावुकता 
है । उसका कोई यथाथ (|॥/॥४८ ) मूल्य उसकी दृष्टिमें नहीं है। 
सोन्दर्यके अन्तर्मल साक्तात्कारके कारणा उत्नन्न होनेवाली विभोरता या तन्मयता 
उसकी रायमें एक डिलीरियम हे---एक अप्राकृतिक उन्मादकी अवस्था 
है । पर रोमाणिटसिस्टकी मुक्ति-यात्रामें वही एक पहुंचकी मेज़िल है। 

रोमांसवादीको उस लोकोत्तर, दिव्य या सृक्मकी अनुभूति इस रक्त- 
मांसमय स्थूल जीवन-जगतमें होकर ही होती है। ऐन्द्रिक आकर्पण-संबे- 
दनके विष्रम और संघर्षमय मार्गसे चलकर ही एकरस, सम ओर अतीन्‍्द्रिय 
सुखकी प्रामि उसे इष्ठ है। उड़ चलनेका, ऊपर उठनेका या पार जानेका 
उसके प्राणका उन्मेष विश्व-सष्ट्कि संघरषोसे विमुख होकर, पराभूत होकर 
किसी निरल॑क्ष्य, वायव्य शुन्यमें खो जाने भरके लिए नहीं है। बल्कि देश- 
काल और जन्म-मरणके सीमा-बन्धनोंसे ऊपर उठकर अपनी मुक्तात्मामें एक 
साथ सम्पूर्ण जीवन-जगतको उपलब्ध या आश्लेषित कर लेनेके लिये ही यह 
अनुरोध है । वह अपनी बनिदनी चेतनाफों समृचे लोक-जगतमें बिखेर कर 
उसमें अपनेको पर्येवसित कर देना चाहता है। अर्थात्‌ खगिडित-सीमित 
जीवनसे अखण्ड जीवनकी ओर विकास पानेका यह मार्ग है। इस अथमें यह 
जीवनसे पराजित होकर कायर पलायनका मार्ग नहीं, यह तो जीवनकी परमतम 


उपलब्धि और प्रतीतिका मार्ग है। 
वास्तविक जीवन-वादी ओर रोमांसवादीमें अन्तर इतना ही है कि 


रोमांटिसिस्ट इस अभेद्यसे लगनेवाले संघषेकों भेदकर इसपर विजय पाना 
चाहता है---बह इसपर आगोेहण करना चाहता है। संघके बाद निसशेत:- 


रोमांस और प्रगति ५६ 


आनेवाली सामयिक समको स्थितिसे रोमांटिसिस्टकी सन्‍्तोष नहीं, क्योंकि वह 
सतहपर का सम है। पर जीवनके तात्विक संघर्षोका कहाँ अन्त है ? वस्तुतः 
जीवनका दूसरा नाम ही संघर्ष है । रोमांटिसिस्ट इस चरम तात्विक संघषके 
नाना अविजानित अन्तलेकोंमें भट्कता, युद्ध करता हुआ चलता है। वह 
इस चरम संघर्षका विजेता होनेका संकल्प और भावोन्मेप अपने अन्दर लिए 
है । सतहपर के स्थूल सामाजिक या लौकिक संघर्षोकी व्याख्या भी वह इसी 
तालिक संध्षके आधारपर करता है। और इस प्रकार एक भीतरी तात्विक 
संतुलन और सामंजस्यके रास्ते ही वह लोक-जगतकी दिन-प्रतिदिनकी 
समस्याओंके लिए अपना हल प्रस्तुत करता है। पर अन्ततः: निश्चय ही 
उसका माग वैयक्तिक साधना ओर वैयक्तिक मुक्तिका मागे है। लोक-जीवन 
के सामयिक या तात्कालिक मंगलायोजनका स्वप्न-दश वह है; पर लोक-समाज 
या समष्टिकी एकबारगी ही सम्पूर्ण मुक्तिका विश्वासी वह नहीं है । क्योंकि 
उसके लेखे समप्टिकी ऐसी कोई मुक्ति मौलिक रूपसे ही अकल्पनीय है। 
इसीसे वह इस समष्टिके सामयिक संतुलन ओर मंगलायोजनमें ही अपनी 
व्यक्तिमत्ताका मोच्त मानकर सन्तुष्ट नहीं हो सकता । वह तो व्यश्कि अन्तर्मुख 
विराटोकरणा द्वारा ही समग्र समष्टिका प्रण बोध या आलिंगन पानेका 
आग्रही है | वह आत्म-संग्रहमेंसे लोक-संग्रह चाहता है । 

रोमांटिसिस्टकी प्रगति ऊर्ध्वगामिनी है। वह वस्तु-सोन्दयके जगतसे 
एक अनन्‍्तर्योगकी साधना करता है। और उसी रास्ते तात्विक संघेके चक्रों 
की भेदता हुआ वह एक “इथीरियल! (वायवीय ) या स्पिरीचुअल' 
( आत्मिक ) यात्रा करता चलता है। और इसी दृष्टिसे प्राथमिक साधनके 


रूपमें समाजवादी होकर भी वह अन्ततः अनार्किस्ट है | 
इसी कारण प्रायः साहित्य या काव्यमें, जब-जब रोमांस-वादियोंने 


संघषकी व्याख्या की है, तो तात्कालिक स्थूल-समाज या लोक-जीवनके 
संघषोकी व्याख्या न करते हुए, उन्होंने सदा मानव-जीवनके मूलभूत विकारों 
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ओर सृश्टिके तात्विक संत्रपोकी ही व्याख्या की है। और चूँकि यह संघष 
ग्न्तःप्रवाही और सक्षम होता है, इसलिए काव्यमें उसे अभिव्यक्ति प्रदान करने 
के लिए अक्सर इन गोमांटिसिस्टोंने रूपकों, प्रतीक-कथाओं, मिस्टिक और 
अलोकिक चरित्रों तथा संकेत-योजनाओंका सहारा लिया है। कासिक्स कहे 
जानेवाले साहित्यके वे अमत-कलश, जो काल-कालान्तर और देश-देशान्तरमें 
सदा नवीन रहकर, हर समयके जीवनकों अमरत्व ओर ज्योतिका दान करते 
आए हैं---उनकी रचनाका आधार यही जीवनके अनन्‍्तःप्रवाही मौलिक 
संघपाकी व्याख्या रही है। और इसी कारण प्रायः उनकी व्येजना प्रतीकात्मक 
कला-विधानोंमें हुई है। यही है वह रोमांटिक सजनाका वतायन जहाँसे 
संसारके श्रेष्ठटम सजकों, परम सौन्दययकी एंजिलों ओर स्वप्न-दृशआओंने जीवन 
ओर जगतका अन्तर्देशन किया है | इसी सतहपर होमरके (ईलियड”, मिल्टनके 
“ेरेडाइज़ लॉस्ट?, दाग्तेकी (डिवाइन केंमेडी,/ गेंटेका “फॉस्ट', कालिदासका 
'शाकुन्तल' और “कुमार संभव”, हाफ़िज़् ओर खय्यामकी मस्त रुबाइएं, 
कबीर, मीरा ओर सरके मर्य्यादा उल्लंघनके दावेदार विद्रोही प्रेमके गान, 
रवीन्द्रका सम्पुर्णी काव्य, ग्रालिब और इंक़बरालकी समभमें न आनेवाली 
शायरी और--जयशकरकी “कामयिनी? जैसी साहित्यकी अमर ज्योतियाँ 
जन्मी हें। 

काव्य-सजनाके अब तकके विगत इतिहासपर अगर हम दृष्टि डाल तो 
एक बात और भी देखनेको मिलती है | संसारकी श्रेष्ञम ओर महानतम 
काब्य-कृतियोंका आधार प्रायः धम-शास्त्र, पुराण या “लीजेग्डस? (दन्तकथाएँ) 
ही रही हैं | ऊपर जिन सृष्दाओं ओर कृतियोंका जिक्र किया गया है उन 
सब्रकी आधार-भूमि प्रायः धरम-शासतत्र, पुराण या दंतकथाएँ ही रही हैं। 
रामायण, महाभारत और भागवतका धामिक महत्व ही अधिक है; पर साथ 
ही अब तक निर्विवाद रूपसे वे हमारे देशके साहित्यके उच्चतम शिखर माने 
जाते रहे हैं; और विगत अनेक युगोमें वे हमारी सजन-प्रेरणाके अमर श्रोत 
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आर आदणशे रहे हैं। मेरा अपना तो यहाँ तक खयाल है कि भागवत संसारका 
श्रेष्ठटम रोमागिटक काव्य है और उसकी रासलीला समीचीनतम प्रेमकाव्य ! 

संस्क्ृतके समूचे काव्य-साहित्यकी प्रष्ठभूमि यही महान पौराणिक कृतियाँ 
रही हैं । संस्कृत ही क्यों दुनियाके सारे प्राचीनतर साहित्यकी मूल भूमिका 
वही रही है। ओर आजके नवीनतम रोमांटिसिस्ट और आदरशै-लक्ष्यी कवि 
रवीन्द्र, इकबाल और प्रसादका भी चिन्तनालोक वही है | इस चीज़के मृलमें 
वही विश्वका आदरशवादी दर्शन और आकलन है, जो बहिजंगतके संधर्षोकी 
व्याख्या अन्तजंगतके मौलिक, तात्विक संघर्षके रूपमें करता है। सभी देशों 
और कालोंमें इसी मूल प्रद्वतिके अनुरोधसे पारदश कवियोंने इसी अनाविल 
सतहपर खड़े होकर परिस्थिति-मेदी और ऊध्वंगामी काव्य-सजनाकी है, जो 
विशिष्ट देशकालकी स्थूल मूर्तिमता ओर परिघिसे मुक्त होनेंके कारण, हर 
काल ओर हर देशके अनुरूप अथ-दानकर, सदासे अपना प्रकाश बिखेरती 
आई है। 

जब रोमांटिसिस्ट अपने युगको आश्लेपित कर उसे संदेश देता है, तब 
वह उसे परिस्थिति-जन्य क्रिया-प्रतिक्रियके दुवेत्तमें से बाहर खींचकर एक 
सुन्दर, संतुलनकी भूमिपर ला छोड़नेका आग्रद्दी होता है। तात्कालिक जीवनकी 
वस्तु-स्थिति और वातावरणकों स्वीकारकर्के भी, वह अपने भीतरसे 
आदर्शकी कुछ ऐसी प्रवाही तेज मूर्तियां ढालता है, जो नवीन- 
जीवन-रचनाके सपनोंकों अपने आपही उत्स्फूर्त करती चलती हें । वे मूर्तियां 
केवल उस खण्ड-खण्ड पारिस्थितिक संघषकी प्रतिक्रियाका परिणाम नहीं 
होती हैं । बल्कि बाहरके पारिस्थितिक संघष्रका आघात जब चरम सीमापर 
पहुँचकर ममको घायल कर देता है, तब चेतनामें आत्माके परम पुरुषार्थका 
एक उन्मेप अनायास जाग उठत्ता है। इसी उन्मेषमें से वह तेज नितरता 
है, जो तत्कालीन जीवनकी मिट्ठीमें मृत होकर, स्नामें देवदूतोंकी संष्टि कर्ता 
है । प्रकाशके ये पुत्र और पुत्रियाँ परिस्थितियोंके चक्रव्यूहोंकों तोड़ते हुए, 
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अपने परम लक्ष्यकी ओर बेरोक बढ़ते जानेका अमोध बल, प्रेरणा और प्रगति- 
शक्ति हमें सतत प्रदान करती हैं । और इसी मानेमें रोमांटिसिस्ट अपने युगका 
आर आगामी कलका स्वप्न-दृष्ठा होता है। परिस्थितियोंके पार देखनेकी 
बस्तु-मेदिनी दृष्टि और ऊध्वेगामी इत्तिके कारण ही वह एक एंजिलकी तरह 
अपने युगका और भावीका विधान करता है । वह विगतको” प्रतिक्रिया- 
जनित जड़ताको छिन्नकर चेतन्यके प्रवाहकोी अमग रखनेका दावेदार होता है । 
हमारे युगके प्रकाश-दृष्टा कवि सुमित्रानर्द पंतने अपने 'गुंजन'! और “युशवाणी? 
में चेतन्यके उसी सनातन प्रवाहका सन्देश दिया है। अबसे पल्चीस वर्ष पूर्व 
हमारे इसी देवकुमार कविने नवीन युगका द्वार मुक्त किया था। और पिछले 
दस वर्षोके उत्कथ्तर वस्तुवादी संघर्षसे युद्ध करता हुआ हमारा यह अमृत- 
पुत्र कवि फिरसे संतुलनकी स्वर कुंजी लेकर मानव इतिहासके एक महत्तर 
नवीन युगका तोरण-द्वार मुक्त करने जा रहा है। अपने तबीनतम काव्य- 
संग्रह 'स्वण आतप” और (स्वर रज! में कवि पंतने फिरसे एक बार आत्मा 
के एशये ओर सौन्दयकों जीवनके रक्त-मांसमय मूर्त रूपमें आलोकित कर 
आत्मा ओर शरीरके सामंजस्थका एक अद्भुत संदेश दिया है । 

अपने युगके एकान्त वस्तुवादी विशानके प्रति विद्रोह करके रूसोने 
बाहरकी वास्तविक कठोरता, विषमता और कुरूपता पर आत्मिक सोन्दय 
ओर समता द्वारा विजय पाकर; पूर्ण सौन्दय, पूर्ण स्वातन्त्रय, परुर्ण मानवता 
ओर समीचीन समताका सपना देखा था। उसके इस स्वप्नने नवीन 
आत्म-प्रकाशकी जो धाराएँ प्रवाहित की, उन्होंने तमाम यूरपकी आत्मामें 
एक उथल-पुथल पैदा कर दी और अपने युगके ख्यालकी धरती बदल दी। 
उसी स्वप्नने फ्रेंच क्राति जैसी महान घटनाकों जन्म दिया । 

यह सच है कि रोमांटिसिस्टके वे पृण “आदी या परम सुन्दरके सपने 
जीकनमें पूरे नहीं उतरते; पर यह रोमांस की विफलता नहीं केही जा सकती। 
क्योंकि रोमांटिसिस्टने कभी समष्टि रूपसे या अन्तिम रूपसे जगतकी संघर्ष 
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से मुक्त करनेका इक्करार नहीं किया | वह समष्टिकी नहीं, व्यष्टिकी पृणतामें 
विश्वास करता है । यानी यष्टि जो इकाई है, उसीकी राह होकर वह समष्टिके 
मुक्ति-मागंकी लकीर खींचता है । 

शेलेको प्रायः आकाश-विहारी और कल्पना-जीवी रोमांटिक कहा गया 
है | पर यह मानना ही होगा कि उन्नीसवीं शताब्दीके यूरपके इन आवारे 
राजक॒मारोंने रोमांटिक उड़ानके जैसे निरबन्‍्ध छन्द और भावोच्छवास अपने 
काव्यमें व्यक्त किए, जिस अलौकिक स्वप्न-लोकका सृजन उन्होंने किया और 
जिस मर्यादा-संग की ललकार उन्होंने अपने काव्यमें उठाई, उसीके अनुरूप 
निबन्ध, अलौकिक, सीन्दय-विह्ारी विद्रोह की मस्तानी ज़िन्दगी वे जीगये। 
मुक्ति, सत्य-साक्षात्‌ और सौन्दर्यकी वेयक्तिक साधनाके मागेकी जो अमर 
लकीरें वे काव्यके आसमानमें खींच गए हैं वे आज भी उतनी ही आकषेक, 
गति-दायक और तेजस्विनी हैं | आज भी उनकी पंक्तियां पढ़ते समय हमारे 
बंदी चेतनके पंख फड़फड़ाने लगते हैं | उड़ानका ऐसा वीगैबान और स्वप्न- 
परंखी काव्य पिछली शताब्दीके यूरपके वे रोमांटिक मस्ताने लिख गए | अखिल 
प्रकृतिके साथ तादाम्य साधकर उन्होंने “उस पारकी? पुकारकों अनुभव किया; 
उन्होंने जीवनकी सीन्दर्यमयी पुनर-स्चनाके सपने बुने; मनुष्यके सार्वदेशीय 
मुक्त विकास और श्रात्माके परम स्वातंत्र्यको लक्ष्यमें रखकर उन्होंने एक 
मौलिक नेतिकताका विधान किया; धर्म और सदाचारके रूढ और जड़ बन्धनों 
तथा पाप-पुण्यके छुद्र, स्वार्थी पेमाबेकी उन्होंने खिलली उड़ाई; अपनी वाणीके 
तेजोमान प्रद्यरोंसे उन्होंने, धर्म और भद्गताके नामपर खड़े हुए अनाचारके गढ़ों 
की बुनियादे हिला दीं | प्रभुके इन देव-दूतोंने अतीश्वर्वादकी बढ़ती हुई गुलामी 
को देखकर, स्वयम ईश्वरकी जड़ीभूत वेयक्तिक सत्ताके खिलाफ़ बग्रावतकी 
आवाज़ बुलन्द की तथा गि्जों और महन्तोंकि मिथ्यात्वोंका बुर्का फ़ाश करके, 
जन-जनकी मुक्तिका मौलिक मा प्रकाशित किया | मानव इतिहासके अब 
लकके ज्योतिधरोंको उन्होंने अपने काव्यमें पुनजन्‍्म दिया ओर इस प्रकार 
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चिर प्रगतिशील चेतना की शाश्वती धाराकों उन्होंने देश-कालगणत प्रति- 
क्रियाओंके अवरोधेंसे मुक्त कर दिया | फिर कौन कह सकता है कि रोमांटिसिस्ट 
निरा स्वप्न-जीबी ओर आकाशविहारी होता है, कि उसके पेर धरतीपर नहीं 
होते, कि वह प्रगतिशील जीवनका दृषश् और सष्टा नहीं होता ? 

« रोमांटिसिस्टकी अन्तर्मुखी साधनामेंसे आदर्शोकी जो तेज-मूर्तियां 
साहित्यमें रूप लेती हैं, वही बहिजगतमें एक डायनमिक (प्रगतिशील) शक्तिके 
रूपमें संसरित होकर युग-जीवनमें क्रांति उपस्थित करती हें | इसी स्वर्ण- 
मेसपर पहुँच कर एक सजक सिद्ध होता है ओर उसके व्यव्तित्वमें अन्तमंख 
आत्म-लब्धी और बहिमुख प्रगतिका समन्वय होता है| इसी बिन्दु पर आकर 
रोमांसबाद और प्रगशतिवादकी सन्धि होती है; ओर विकासके इसी स्तर पर 
सजनामें 'सुपर मेन! की सृष्टि होती है । 

हमारे प्रगतिवादी मित्र प्रायः अपने भौतिक इतिहासवादके ठहरे-ठहराए, 
पैमानेंके आधार पर गरोमांदिक सजनाकों इतिहासके किसी सामंतशाही,,. 
साम्राज्यवादी, पंजीवादी या अमुक युग या परिस्थिति विशेषकी उपज कह 
कर उड़ा देना चाहते हैं | यह प्रस्थापना कुछ बहुत स्थूल, उथली और 
बेबुनियाद सी जान पड़ती है। भावना, अनुभूति, उन्‍्मेष, चितना ये सब एक 
अनाहत जीवनकी अनेक व्यक्तियां हैं। अनेक देश-कालोंमें नाना रूपोमें 
व्यक्त होकर भी, ये सारी अभिव्यक्तियाँ उसी एक सन्‍्मति सत्ताकी पुत्रियाँ 
हैं, जो अपनी स्थितिमें चिर पुराचीन होक॑र भी अपनी व्येजना और प्रशतिमें 
चिर नवीन हैं । महासत्ताकी इस मोलिक एकता और सनातनताको अस्वीकार . 
करके जो दृष्टिकोश सत्ताके देश-कालगत शवान्तर स्वरूपोंको ही सत्य मानकर 
उन पर जीवनके सारे मृल्योंको आधारित कर देता है, वह अनजाने ही अबै- 
ज्ञानिक और अप्रगतिशील हो उठता है। यह इतिहासवादी दर्शन जीवनकी 
अनन्त सम्मावनाओं और प्रशतिंके प्रति अनास्था प्रकद करता सा लगता है। 
इस मापदण्डके अनुसार विश्वका अबंतकका श्रेष्ठ काव्य-साहित्य और क्ला- 


रोमांस और प्रगति ६५ 


सिक्‍्सभी एक परिस्थिति या युग विशेषकी प्रतिक्रिया भर ठहर जाते हैं। 
बीचके सारे देश-काल ओर परिस्थितियों की सीमाओंको भेदकर आज भी 
जिस साहित्यके स्वप्न, प्रेरणाएँ और सन्देश हममें शक्ति, सौन्‍्दय 
और आनन्‍्दका उन्मेष पैदा करते हैं, वह वेसी शक्ति रखते हुए 
भी इस दर्शनके अनुसार आउट-ऑफ-डेट और अवांछनीय फक़रार दे 
दिया जाता है। चूंकि मौजूदा परिस्थितियोंकी विषमताके कारण 
जीवनमें एक अवरोधका जड़ आ गया है और उन उच्चतर 
भावना-कल्पनाओंकी अनुभूति हमारे लिए. सहज सम्भव नहीं रह गई है, 
इसीसे क्या उनकी सचाईफों इनकार किया जा सकता है १? आजकी 
प्रत्यक्ष वस्तुस्थितिकों ही सत्यका अन्तिम आधार मानकर भूत और 
भावीका जो एक ख़ाक़ा हमने बना लिया है, उसीमें हम अपने भाव-संवे- 
दर्नोकी एक मशीनके पुर्जोकी शकलमें ढाल देना चाहते हैं, ताकि वे एक 
खास बंधी शक्लमें काम करते रहें। 

सामयिक संघ या आवश्यकतासे उत्पन्न मृल्यका यह सकीर्ण माप- 
दण्ड तो सत्यका आग्रही नहीं कहा जा सकता | यह तो सत्य पर एक 
प्रकारका बलात्कार हें---कहें कि सत्यकी हत्या है । पर बात उनके हिसाबसे 
से ठीक भी है। क्योंकि खणड-खण्डके संघर्षका उनका एकान्त बहिमेख 
मार्ग ही ऐसा है कि वे अपनी नाकके आगे नहीं देख पाते । चूँकि वे 
स्वयम्‌ एक भौतिक परिस्थितिको तोड़कर दूसरी भौतिक परिस्थितिके निर्माणामे 
ही अपने संघषेका समाधान पा लेते हैं, इसलिए, उनके साहित्यका युग तो 
एक विगत परिस्थितिमेंसे उठकर एक नवीन उपलब्ध परिस्थितिंके बीचमें ही 
खत्म हो जाता है। वे तो अपनी वर्तमान जजर परिस्थिति, उसका नाश 
आओर उसके बाद अपने स्वप्नकी नवीन वांछनीय परिस्थिति-....इस ऋ्रमके बीच 
पढ़नेवाली समस्याओ्रेकि दृष्टिकोशसे ही आजतकके तमाम मानव इति- 
हासके भावात्मक, बेचारिक ओर सांस्कृतिक विकासका एकबारगी मृल्यांकन्‌ 
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कर डालते हैं। वे तो स्वयम ही कुबृद् करते हैं कि वे सण्ड-खण्डके 
प्रयक्तवादी दृश हैं और उसीके आधार पर उन्होंने अपना यह वास्तविक 
अनुभववादी ( “77#7८8| ) जीवन-दर्शन बनाया है। बहिजगतंके इन्द्रिय- 
गम्य सत्यके प्रति ही एकांतरूपसे आग्रही होनेके कारण अतीन्द्रिय अनुभूति, 
योग, तप या समाधिके अन्तमंख मार्गसे उपलब्ध किसी परोक्ष सत्ता---आत्मा, 
ईश्वर या किसी विराट चेतनाके प्रति वे आस्थावान नहीं | वे किसी सम्पूर्ण 
सत्य, शाश्वत तत्व या किसी सर्वेश्ताके विश्वासी नहीं। फिर हमारे ये प्रत्यक्ष- 
दृष्टा भूतवादी मित्र क्यों विगत ओर आगामी मानव इतिहासकी गतिविधि 
पर अपना अन्तिम फ़ेसला दे देते हैं ! यह उनके दायरेके बाहरकी चीज़ हो 
जाती है। यह तो सर्वेज्षतामें अविश्वास करके अनजाने ही सर्वश्ञताका दावा 
करना है। पर इस दावेके पीछे स्वयम्भू सत्य अपने आप ही बोल उठता है। 
चूँकि सर्वशताकी सामर्थ्य शक्ति रूपसे आत्मामें मोजूद है, इसीसे हमारे व्यक्त 
शान-विज्ञान-कलाकी सारी चेष्यश्रोंमें सवेशताका वह अनुरोध और दावा साफ़ 
भलक आता है। 

मेरा अपना खयाल है कि दिवेगत कविगुरु स्वीन्द्रनाथसे बढ़कर पारदश 
रोमांटिक कवि और सृष्टा समूचे विश्व-साहित्यमें शायद ही कोई दूसरा हो। 
रवीन्ध वह महाप्राण दृश और सृष्ा था, जो अपने आपमें ही एक विश्व बन 
गया था। सूथ-चन्द्र और ग्रह-नक्षत्रेकि भी ऊपर होकर उसकी शति थी। इस 
अनन्त अवकाशमें वह एक प्लेनेटसे दूसरे प्लेनेट तक की डग भर कर चला है। 
इस प्रथ्वीसे पेदा होकर, अपनी मुक्तिके पथमें इसकी भी गति पर आरोहण 
करनेकी स्पर्धा उसने की है। साहित्य या काव्यकी ऐतिहासिक्रता या परिस्थिति- 
जन्यताके बारेमें गुरुदेवने एक बार एक पत्र बैगालंके सुख्यात प्रगतिवादी लेखक 
श्री बुद्धदेव बसुकी लिखा था | ब॒द्धदेव बसुने गुरुदेवके रोमांटिक काव्य-विश्व 
के लिए. उनकी कौटुग्बिक परिस्थितियों, उनके जीवनकालकी राजनेतिक और 
आविक परिस्थितियों तथा इतिहासको ज़िम्मेवार बताया था । उसी सिलसिले 
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में गुरुदेवने बढ़े स्नेहसे इस समस्याकों समाधान करते हुए एक पत्र बसु महोदय 
को लिखा था। उक्त पत्रके कुछ अश यहां उद्धृत करना शायद अप्रासंगिक 
नहोगा ; 

“हम निरे इतिहास द्वारा ही संचालित होते हैं, इस बातको बारम्बार 
सुना है और बारम्बार भीतर ही भीतर खूब ज़ोरोंसे सिर हिलाया है। इस बहस 
का फ़ेसला मेरे अपने अन्तरमें ही है, वहां में ओर कुछ नहीं हं---केवल मात्र 
कवि हूँ। वहांपर में सृश्कर्ता हूँ; अकेला हूं, मुक्त हूं। बाहरके घटना-पुञ्ों 
के जालमें फँसा हुआ नही हूं। ऐतिहासिक परिडत जब मुमे मेरे उस काव्य- 
सृष्टाके केन्द्रसे खींच लाता है, तब मुझे असह्य हो जाता है। 

८४, ,, उस दिन एक अत्येत अचरजकी बात मेंने देखी | धोबीका गधा 
आकर घास चर रहा है | ये गधे ब्रिटिश-साम्राज्य-नीतिके बनाए. गधे नहीं 
हैं---ये हमारे समाजके चिर-परिचित गधे हैं, इनके चाल-चलनमें आदिकाल 
से कोई परिवर्तन नहीं हुआ | ओर एक गाय स्नेहसे उसका बदन चाद रही 
है। जीवनके प्रति जीवनके इस आकषेणका चित्र, जो मेरी नज़रोंमें आया था 
वह आज भी नहीं भूलता । लेकिन इस बातको में निश्चयप्रृवक जानता हूं 
कि उस दिनके समग्र इतिहासमें सिफ़ खवीन्द्रनाथने ही मुग्ध नयनोंसे उसे 
देखा था | उस दिनके इतिहासने ओर किसी व्यक्तिको इस दृश्यका गम्भीर 
तात्यये इस तरहसे नहीं बताया | अपने सृष्टि-क्षेत्रमें र्वीन्रनाथ अकेला है। 
किसी इतिहासने उसे साधारण लोगोंके साथ एक सुत्रमे नहीं बॉँधा | इतिहास 
जहां आम है, वहांपर भरिटिश प्रजा थी पर खीन्द्र नहीं था। वहां राष्ट्रीय 
परिवर्तनकी विचित्र लीला हो रही थी, पर नारियलके पत्तोपर जो किरण 
चमक रही थीं, वह म्रिटिश सरकारकी लाई हुई चीज़ नहीं है। मेरी 
अन्तरात्माके किसी रहस्यमय इतिहासमें वह विकसित हुआ था और अपने 
आनन्दमय रूपमें वह नाना प्रकारसे सब कुछ प्रति-दिन प्रकाशमय 
करता था। 
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“उस दिन कविने देहाती जीवनका जो चित्र देखा, उसमें राष्ट्रीय 
इतिहासका घात-प्रतिघात अवश्य था | लेकिन उसकी सृष्टिमं मानव-जीवनके 
वही सुख-दुखंके इतिहास थे, जो सभी इतिहासोंका अतिक्रमण करके हमेशासे 
किसानोंके खेतों, उनके त्योहारों ओर उनके सुख-दुखकों लेकर चला आ 
रहा है। कभी मुगल और कभी अेग्रज़ी राज्यमें उसके मनुष्यत्वकी अत्यन्त 
सरल अमभिव्यञ्जना प्रतिदिन हो रही है। उसीकी छाया है ग्यगुच्छमें; किसी 
सामन्त तंत्र और किसी राष्ट्र तंत्रकी नहीं । आज-कलके समालोचक लोग 
जिस विस्तृत इतिहासमें बेखटके दौड़ लगाते हैं, उसमेंसे कमसे कम बारह 
आआनेकों में नहीं जानता | शायद मुझे इसीलिए विशेष क्रोध होता है। मेरा 
मन कहता है, हटाओ अपने इतिहास को । मेरी सष्टिकी नेयाकी पतवार उस 
आत्माके हाथमें है, जिसकी अभिव्यज्ञनाके लिए पुत्र-स्नेहकी ज़रूरत है; नाना 
सुख-दु्ोंको जो हज़म करके विचित्र रचनामें आनन्द पाता और उसका 
वितरण करता है। जीवनके इतिहासकी सभी बातें नहीं कर सका, लेकिन वह 
इतिहास गौण है। केवल सष्टकर्ता मनुष्यके आत्म-प्रकाशकी भावनासे इस 
लम्बे युग-युगान्तरमें प्रश्त्त हुए हैं। उस इतिहासको बड़ा समभो, जिसे 
सृष्टि-कर्ता मनुष्य सारथी बनकर विराटकी ओर, इतिहासके भूतकालमें, मानव 
आत्माके केन्द्र-स्थलकी ओर ले जा रहा है |,,.” 
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एकदेशीय आकलनके कारण है । कुछ लोग हैं जो केवल स्थितिकों ही सत्य 
मानते हैं, तो दूसरे लोग हैं जो केवल गतिको सत्य मानते हैं | पर असलमें 
सत्यका अवस्थान स्थिति और गतिके संगोपनमें है | यों तो सत्ताका लक्षण 
ही परिणमन है; पदाथ निरन्तर गतिशील और परिवतेनशील है | जहाँ एक 
ओर पदार्थमें उत्पाद-नाशकी क्रिया सतत चल रही है, वहाँ अपने निज स्वरूप 
वह भ्रव भी है। इस धवत्व या स्थितिसे अभिप्राय यह है कि निरन्तर प्रवाही 
ऋर परिणमनशील होकर मी पदार्थ अपने मौलिक गण-धम्मोकी अपेक्षा 
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नित्य और प्रुव है । यानी उन तातिक गुण-घर्मोमें कोई मौलिक परिवर्तन 
सम्भव नहीं होता | इसीसे सत्य अपनी स्थितिमें सम्पूण है, पर अपनी 
गति-शील अभिव्यक्तिमें वह अन्तिम नहीं है | इसी कारण उसका प्रूणी शान हमें 
नहीं है । और दम उसे पूरी तरह नहीं जानते हैं, इसीलिए, वेशानिककी सतत 
खोज-शोधकी तत्लीन साधना है और इसीलिए रोमाणगिटसिस्टकी आत्मामें 
उड़ानका अनुरोध है---प्रंण चेतना और पूण ज्ञानकी प्राप्तिकि लिए बेचेनी 
है। जो सत्यको सम्पुण सत्ताके आश्लेषका आग्रही है, उसका पथ रोमांसका 
है । और जो सत्यकी अनेक पर्यायात्मक (59 ) अमिव्यक्तियोंका खोजी 
है, वह अन्तहीन प्रगतिका उपासक है | दोनों ही एकान्त आग्रह छोड़कर 
सापेक्ष दशन कर सकें तो जीवन, विचार और कमकी एक सन्तुलित भूमिका 
पर आया जा सकता है। पर साध्य सत्यकी अपेक्ता साधन यानी पथका 
मोह जो बढ़ जाता है, उसीके कारण यह सारा वाद-संघषे है । 

यह कहना और मानना भ्रम होगा कि रोमांसवादका युग अब गया 
ओर आज तो एकांत प्रगतिवादका ही साहित्यमें प्रभु होगा । सष्टिमें चूंकि 
ये दोनों ही तत्व अपनी जगह सत्य हें, इसलिए, साहित्य-सजनमें जीवन-दशेन 
की ये दोनों ही धाराएं समानान्तर व्यक्त होती चलेंगी। दोनोंमें से किसी एक 
को भी इनकार नहीं किया जा सकता। दोनों ही में अविनाभावी सम्बन्ध है । 
जीवनके अन्तमुख और बहिमेख दशनकी चेश जबतक है ओर ज्तक 
अन्तरजगतकी सत्ताका प्रमाण मनुष्यकी भावना और चिन्तनाकी चेष्टाओंसे 
मिलता रहता है, तबतक किसी वाद विशेषका एकान्त आग्रह अपूर्ण और 
आसक्त दशन ही माना जायगा | 

प्रगतिका अग्रदूत काल माक्स तो सबसे बड़ा रोमांटिसिस्ट था। 
क्योंकि माक्सका यह दावा था कि दुनियाके अबतकके दाशनिकोंने तो 
विश्व-जगतका महज़ ॥॥/४०८(०४०॥ (अर्थ) किया है---लेकिन माक्स पैदा 
हुआ है कि वह दुनियाको बदल देना चाहता है। उस महान क्रान्ति-दृष्टाके 
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साध्यका स्वप्न भी रोमांसके ही अन्तलेकमें उदय हुआ था। उस स्व'नको 
स्त करनेंके साधन और मार्गोकी खोज उसका वैज्ञानिक पहलू है । स्वप्न बोध- 

गम्य है और विशान दृष्टि-गोचर है। जीवनमें स्वप्नकों रूप देनेका विराट 

शिल्प-काय विशान करता है | स्वप्न और विज्ञानंके इसी सुसंवांदी विकासके 

पथ पर विश्वकी सर्व-श्रेष्ठ कला-कृतियोंका निर्माण होता है | स्वप्न दृश्य रूप 

से असम्भव लगनेवाली मनुष्यकी महप्तर कामनाओं और जिगीषाओंका प्रति- 

बिम्ब्र है; वह आत्माकी अनन्त शक्तिका अनुरोध है और प्रगतिका उत्स है; 

तो विज्ञान उस खष्नकों म्तरूपमें जग-जीवनमें उपलब्ध करनेवाली मानव 
की महा कर्म-शक्ति है। प्रत्येक सजक पर यह दायित्व है कि वह जीवनके 

इन शक्ति और व्यक्ति रूपोंकी दीक-टीक प्रतीति पाए और इन दोनोंकी 
समन्वितिमें ही अपनी सजनाको सँजोए । 

गअन्तमें एक स्पष्टीकरण आवश्यक है। रोमांसके नामपर साहित्यमें 

व्यक्ति-मनकी क्ाणिक उमंगों, प्रमादों, दुर्बल इच्छाओं और हीन वासनाओं 
के निर्वीय प्रकटीकरणका हिमायती में नहीं | आपके उच्छुवास तथा आपकी 

पुकारके ज़ोर और पहुँचका अन्दाज़ तो आपके छनन्‍्द बराबर दे देते हैं। 

रोमांस तो आत्माकी मुक्त उड़ान और मनुष्यकी स्वे-जयिनी, अपराजिता 
मनोकामनाका काव्य है। अपनी गतिमत्तासे देश और कालके पणलोंको 
कम्पित करते हुए उसके स्वर सर्वकालीन मानव-चेतनाकी अमर निधि हो 

जाते हैं । जिसके प्राणमें वेसा विराट सम्बेदन नहीं, वेसी वेधक अनुभूति 

अर ज्वलन्त सौन्दरय-वासना नहीं, वह और चाहे जो हो, रोमांटिक सजना 

का अधिकारी वह नहीं हो सकता । ऐसा छद्म- रोमांस यदि लिखा भी गया 
तो अपनी निर्वीयंता और अपना दौब॑ल्य वह अपने ञआ्राप ही साबित कर 
देशा | राजनीतिकी तरह साहित्यमें धोखा ज़्यादा दिनतक नहीं टिक सकता । 
पिछले बीस वर्षोका हिन्दीका छायावाद-युग मेरे झूयालमें हिंदीकी आंत्म- 
व्यंजनाका एक महानतम युग रहा है, जिसे विश्वकी श्रेष्ठतम काव्य-को टिमें 
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खड़े करनेका नाज़ हम कर सकते हैं | जो लोग छायावादकी नपुंसक कह 
कर उसकी खिल्ली उड़ाते हैं उन्हें में जयशकरकी उस ज्योतिष्मती पुत्री 
“कामायिनी? की ओर देखनेका इशारा करता हूं जो छायावादके उत्क्षेका 
चूढ़ान्त बिन्दु है । 

यहां रोमांसकी हिमायत मेंने की हे---मुके वह करनी पड़ी । इसलिये 
कि इधर साहित्यमें मत-वादोंका प्राबल्य होनेके कारण रोमांसको लेकर कई 
मिथ्या धारणाएं पनपती दीखीं; वह मुझे इष्ट नहीं जान पड़ा। साहित्यमें 
रोमांस और प्रगति दोनों ही की सताकों में समान निष्ठाकी नज़रसे देखता 
हूं। में तो दोनोंको अलग अलग करके देख ही नहीं सकता । आत्मा और 
शरीर, सूच्म ओर स्थूल, भीतर ओर बादर दोनेंके योगमें ही जीवनको 
महान प्रक्रिया सम्पन्न होती है। फिर दोनोंमेंसे किसी एक ही पहलूको लेकर 
केसे जीवनको सम्पूर्ण समस्याओंका हल पाया जा सकता है ! एक पहलूको 
लेकर वाद बनाए, हैं, इसीसे तो समके सारे उपायेंकि बावजुद जीवन विषम- 
तर होता जा रहा है। न तो रोमांसका ही कोई वाद मेरे निकट दृष्ट है. और. 
न प्रगतिके नाम पर कोई वाद चलाना वांछनीय हे। वह रोमांस सच्चा 
रोमांस नहीं जिसमेंसे जीवनकी प्रगतिका श्रोत नहीं फूय्ता । 

आजका दृष्या मानव मात्रकी सार्वदेशीय मुक्तिका स्वप्न देख रहा है। 
भाग्यवाद और कर्मवादकी जड़ सत्ताके शासनकों भेलनेसे इनकार करके, 
मनुष्यने अपने भीतरकी अनन्त जश्ञान-दरशीन और कर्मकी स्वाधीन क्षमताको 
पहचाना है । मनुष्यके चेतन्य और उसके कतंत्वले ऊपर होकर ऐसी कोई 
शक्ति नहीं जिसे वह अजेय माने | कम और भाग्यकी सत्ता यदि है भी तो 
अपनी आत्माकी अमोघ शक्तिसे वह उसे तोड सकता है । समूचे विश्व-प्राण 
में आज जन-जनकी मौलिक मुक्ति और अधिकारोंका उदबोधन जागत हो 
उठा है। कोई किसीके अधीन होकर नहीं रहेगा; भूंठे स्वामित्वका नाश हो 
जएागा; जगतमें जो कुछ दे वह सब्र सभीका है। सबल अबल पर जुल्म नहीं 
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डा सकेगा; दूसरेके शोषण और श्रमपर जीनेका अधिकार किसीको नहीं है । 
ज्यों ज्यों मनुष्यके भीतर सकी मुक्ति, समता ओर कल्याणका यह अनुरोध 
प्रबल हो रहा है, त्यों त्यों दूसरी ओर जडत्वके स्तृप ढह रहे हैं। स्वा्थोकी 
बलात्कारी और अनाचारी संस्कृतियाँ लड़खड़ा रही हैं | युग-युगोंके दासत्व 
की सॉकल तोड़कर आज मनुष्य अपने मुक्ति-मार्गपर एक महान विजेताके 
गोरवसे आरूढ़ है। मंजिल अभी दूर है; राहमें कई बाधाओंके पर्वत-समुद्र, 
नदी-नाले, खंदक-खाई पड़े हैं | पर उसकी विजय निश्चित है । उसकी जय- 
यात्राका यह दृष्य कितना भव्य है---कितना देवोपम ! 

विश्वके नव-जन्म धारण की इस गम्मीर घडीमें में उस सर्जकका स्वागत 
करता हूं जो अपने रोमांसके आकाश-वातायनपर बैठकर मनुष्यकी इस मुक्ति- 
यात्रामें अपने ज्योतिमंय सपनोंसे उसकी राह प्रकाशित कर रहा है और उसे 
सही दिशा-दशशन दे रहा है। 


पराजित बुद्धिवाद 


चिरकालसे मनुप्यकी शान-साधनाका अभीष्ट यही घोषित होता आया 
है कि परिपुर्ण शञान ही चेतनका मौलिक स्वरूप है । शान-साधनाके 
द्वारा मनुष्य पारदर्शिताकी वह ज्योतिर्ष्टि प्राप्त करना चाहता है, जिससे 
अन्ततः वह निखिल सष्टिके आर-पार देखता हुआ उसे अपने भीतर 
उपलब्ध कर ले, उसके साथ एकात््य लाभ कर सके । शानकी यह परिपृुर्णेता 
अन्तिम सत्य है, इसीलिए सृष्टिके बहिरज्ञमें निर्तर चल रहे संघषे-परिवतनेकि 
बावजूद भी, शान-साधकोंकीः श्रेणीमें यह आदशे अविच्छिन्न रूससे आज तक 
प्रतिष्ठित होता चला आया दै। और आज भी ज्ञानी और जिजशञासु-जन भाषाके 
उलग-फेर्के साथ ठीक इसी रूपमें आदशको परिभाषित करते हैं | उसे आप 
केयल्य कहिए, बोधि-सत्व कहिए, ब्रह्मकी उपलब्धि कहिए, लोक-जीवनके 
साथ तादाम्य-साधन कहिए और अत्यत आधुनिक भाषामें व्यक्तित्वका 
यूर्गीविकास, विस्तार या व्यापकता कह लीजिए | किसी भी देश अथवा काल 
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को ले लीजिए, मनुष्यकी धरम, दर्शन, शान-विज्ञान, कला, साहित्य आदि 
प्रवत्तियों और चेष्टओंका परिचालक मनुष्यने इसी अभीश्को घोषित किया है। 

बुद्धि मनुष्यकी प्रधान और यथासम्मव अधिकसे अधिक शुद्ध शानेन्द्रिय 
है; वह आत्म-साम्राज्यका सिंह-द्वार है। जीवनके पतनका सबसे बढ़ा खतरा 
भी इसी सिंहद्धारपर आसीन है। यहीं आकर मानव उस द्वारकी अमाप 
विशालताको देखकर, अपने ही अहं की मिथ्या आत्म-तुष्टिका शिकार बन 
जाता है। तब अपने अनजाने ही, वह साधना करनेके बजाय, आत्म-भोग और 
आत्म-प्रस्थापनमें लिप हो जाता है। और यों वह शञानके द्वारकी इस कठिन 
कसीटीपर विफल होकर अपने हीं अहं के सीमा-बन्धनोंमें बंघा मोहके अन्धकार 
में भटकता रहता है। आत्म-लाभ, केवल्य-बोध या लोक-कल्याणकी निकट- 
तम अवस्था तक पहुँचकर भी, मनुष्य यदि अपनी भौतिक व्यक्ति-मत्ताके 
अहं और कतृत्व-गरवसे मुक्त न हो सका, ममताकी अरुमात्र भी सतकता 
यदि कहीं उसकी चेतनामें अयकी रह गई, तो उसकी सारी साधना-तपस्या 
निष्फल हो जाती है । 

पर यह तो आदर्शकी बात हुई | जीवनके यथाथ आचरण पक्तपर हमें 
विचार करना है। आदर्श कोई प्रतिमा-पूजन या बौद्धिक भोगकी वस्तु नहीं । 
वह आदर्श मृत है, निकम्मा है, जड़ीभृत है, जिससे हम जीवनकी हमारी कम- 
चेष्टाओंका संयोजन, संयमन, नियमन न कर सकें; जिससे हम अपने कर्म-पथमें 
प्रकाश या पथ-निर्देश न पा सकें। लेकिन चूँकि परिष्रुण आदर्श हमारी 
एकांगी बुद्धिक आकलनमें नहीं आ पाता है, इसीलिए, जीवनंके कर्म-पक्तमें 
आंशिक रूपसे उसका आचरण ही व्यथ है; यही हमारे आजके एकान्त 
बुद्धिवाद-जनित यथाथवादका भ्रामक तर्क है, जो आज हमारे सारे चिन्तन- 
चक्रकी धुरी बन बैठा है। इसी तर्कने हमारे सारे जीवनकों जड़तामें सीमित 
कर एक ग्रलत चक्करमें डाल दिया है | और इसीका परिणाम है कि आज 
विश्व-संस्कृति पतनके खौफ़नाक़ कंगूरोंपर खड़ी सर्वनाशको आमंत्रित कर 


पराजित बुद्धिवाद उण्‌ 
रही है | 


एकांगी बुद्धिवादका यह व्यापक खतरा हमें व्यक्तियोंके जीवनमे भी 
देखनेको मिलता है । व्यक्ति-जीवनमें इस एकान्त बुद्धिवादिताने जिस 
धोर अनादश-वादिता, अनीश्वरता, आचरणा-शुन्यता, अश्नद्वा और भ्रामक 
अहमन्यताको जन्म दिया है, वह हमारे आजके बहिजगतके युद्ध-विनाशके बाद 
मानवीय श्रन्तजगतके संघयका अध्याय है। आज नकारात्मक तकेका प्राबल्य 
इसलिए, है कि मनु्य आदशसे मुक्त होकर, आचरणा-संयमसे अपनेको 
नित्रन्ध कर लेनेको मत्त हो उठा है। और आदर्शके इस अभावने जो शून्य 
छोड़ा है, उसमें भौतिक व्यक्तिमत्तासे सीमित मनुष्यकी बुद्धिकि निरथेक अभि- 
मानकों प्रश्नय मिला है। बुद्धि ही के प्रखस्तम रूपको सत्यका चरम प्रकाश 
मानकर, स्वमोहकी पद्टीको आर्लोपर बॉँधे मनुष्य एक दुर्भद्य जड़तासे पछाड़ें 
खा रहा है; और वह यह समभता है कि यों किसी दिन टूट-ब्रिखस्कर वह 
अपने व्यक्तित्वको विस्तत कर ले जाएगा | 

इस स्वमानकी मदान्धता ओर सीमितताने मानवमें हिंसा, अप्रेम, प्णा, 
नकारात्मकता तथा अविश्वासकी वृत्तियोंको इतना उत्कट बना दिया है कि 
विज्ञानके द्वारा मानवोंकी निकट्से निकटतम लानेके सारे भीतिक उपकरणा- 
साधन जुदाकर भी, अपने अनजाने ही मानवी मेघाने मानव-मानवके 
बीच---आत्मा-आत्माके बीच---एक अ्रमाप खाई उत्पन्न कर दी है, जहाँ 
मत्यु कूम रही है। मनुष्य-मनुप्यके बीच आज प्रेम नहीं, आत्मीयता नहीं, 
बल्कि मठुकी बाधा एक दुर्भेद् अँधेरेकी दीवार बनी खड़ी है। यह इसलिए 
कि हमारी शान-दृष्टि इस दृष्यमान, चाक्षु्र जगत तक ही सीमित रह गई। 
हमने बुद्धिको अन्तिम निर्णायक मान लिया और बुद्धिकी पकड़में जो न आा 
सका उस परिपरर्ण आदर्शको सत्ताकों इनकार कर दिया | वह आदर्श जीवन 
मात्रके बीच एक-सूत्रताका साधक था। वह समस्त लोक-कल्याणंके मूलमें 
स्वयंभु॒ रूपसे प्रतिष्ठित था। उसकी मित्तिपर व्यष्टि ओर समष्टिकी मूलभूत 
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परस्परापेक्षिता तथा अटूठ आत्मीयताका निर्गीय होता रहता था । उस मित्ति 
को ही जब हमने बीड्धिक तर्कके हथीड़ोंसे चूर-चूर कर डालनेकी ठान ली, तब 
लोक-कल्याणके सारे उच्च संकल्पों, भावनाओं ओर परिकल्पनाओंके रहते भी 
हम गुमराह हो गए | 

सृष्टिक विकास-क्रममें क्रिया-प्रतिक्रियाकी शंखला बराबर चली आ 
रही है। जन्म ओर मरण संखृतिकी शर्त हैं; संसार यदि चलना है तो इन 
दोनोंको स्तीकृति देकर । जड़ जगत, निम्न कीटि-जगत और पशु-जगतकी तरह 
मनुष्य इस संसृति या प्रकृतिका अक्रिय अज्ढ मात्र नहीं है । मनुष्य 
सृष्टिमें उसके उत्पादक और नियामकका प्रच्छन्न प्रतिनिधि है। अपने 
कतृत्व और नियामकताकी सम्पूर्ण क्षमताको पहचाननेकी दिशामें जो मनुष्यका 
विकास हे---बही उसका परिष्कार-संस्कार है; या यों कहिए. उसकी संस्कृति 
है | इस विकास-क्रममें मनुष्यने अपने भीतरकी ज्ञान-दशन और कर्तृत्वकी परम- 
तम च्तमताको जब पहिचाना, तब उसी अपने अन्दरकी प्रच्छन्न, परोक्त शक्तिको 
उसने ईश्वर नाम देकर प्रतिष्ठित किया | यह ईश्वरत्व उसका मूल धर्म था, 
इसलिए इसकी सम्पू उपलब्धिकि मार्गको धर्म नाम दिया गया। और 
इसी धर्मके सिंहासनपर मनुष्यने अपने उस शुद्धात्माको एक प्रतीक आदरशके 
रूपमें आसीनकर उसका पूजन आरम्भ किया । परिस्थितियोंके विशिष्ट तीत्र 
संघषके फलस्वरूप जन्मे हुए ज्योतिर्धरोंने इस प्रतीककी सत्यताको समय-समय 
पर प्रमाणित किया । और इसी प्रतीकके आधारपर व्यष्टि-समश्कि सम्बन्धोंका 
संतुलन होने लगा | पर बीचमें दीबकालतक परिस्थितियोंकी जो स्थिरता रही, 
उसमें कोई विशिष्ट ज्योति जन्म न ले पाई। मानवीय इतिहासके दीधे विच्छेद 
के इस अन्धकार युगमें व्यष्टि-समश्कि मार्गोका संतुलन भज्ञ हो गया। अन्तर्मुखी 
धर्मका मा निरा बहिमुंखी रूढ़ सामाजिक नीतिविधान रह गया | समाजकी 
चोटीपर बसनेवाली शासक ओर आधिक शक्तियोंके हाथों पढ़कर धर्म, 
“समर्थकि द्वारा असम्थाके शोषणका हथियार बन गया । व्यष्टि-समष्टिकी एक- 
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सुत्रताका भड़ होते ही धमकी विकृति हो गई। व्यक्तिकी कुचली हुई आत्मा 
ने समाजके खिलाफ़ ज़िहाद किया, तब भीतिक व्यक्तिवादका जन्म हुआ। 
आदरशहीन भौतिक समाजवाद इसी भीतिक व्यष्टिवादकी प्रतिक्रिया है। इस 
भूमिपर आकर मनुप्यके लिए धर्मका द्वार रुद्ध हो गय। | उसने अपनी पीड़ित 
बुद्धिके प्रतिक्रिया-जनित तकपर ही विश्वास करके धर्मके खिलाफ़ मयडूर विद्रोह 
किया । और जिस भीतिक आशिक शक्तिने मनुष्यकी कुचला, उसीको चरम 
सत्ताके रूपमें स्वीकार कर उसीके प्रकाशमें मनष्यकी घायल बुद्धिने मानवके 
सारे जीवनका आर्थिक विश्लेषण कर डाला | किसी पारदर्शी ज्योतिर्रके 
अभावमें मनुष्य अपने प्रकृतिपर विजय प्राप्त करनेके आध्यात्मिक मार्गसे च्युत 
होकर प्रकृतिके संघर्षको हीं अपनी अन्तिम परिणतिंके रूपमें स्वीकार कर बैठा । 
इस संघषेके दुढैत्त ( /ल०४५४ ला८|८ ) से परे अपनी मुक्तिका मांगे वह 
न देख सका। 

मानवीय इतिहासमें यही वह स्थल है जहां माक्सका ऐतिहासिक 
भीतिकवाद अस्तित्वमें आया | माना कि मनुष्य बेबस हो गया था; पर यह 
भी मानना ही पढ़ेगा कि वह अथ-शक्तिके आगे मानबीय आत्माकी बहुत 
बड़ी पराजय थी | लेकिन इतिहासकी उस सीमापर मार्क्स एक अनिवाये 
तार्किक क़दम था। उस समय सत्य वहीं जाकर रुक शया--उसके 
आगेके अधेरेको माक्स न भेद सके | पर यह तो हमें मानना ही होगा 
कि जीवनके चार पुरुषाथ-घर्म, अथे, काम, मोक्षमेंसे अथे पुरुषार्थका जैसा 
कल्याणकारी विधान मार्क्सने किया वह संसारके इतिहासमें अभूतपूर्व है। उनके 
इस दानके लिए, चिर्काल तक मानवजाति उनकी ऋणी रहेगी । पर अर्थ-तत्व 
की आत्यतिक प्रतिष्ठाके कारण अन्य तीन पुरुषार्थ-धर्म, काम और मोच्धके 
पारमार्थिक मृल्योंका जीवनसे उच्छेद हो गया | इसका परिणाम यह हुआ 
कि समताके सारे प्रयत्नोंके बावजूद हमारी विषमताएँ दिन-बदिन जटिलूतर 
होती गई । इसीकारण माक्सकोी हम बह ज्योतिदंश, सबल विद्रोही प्रकाश 
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नहीं मान सकते जो उस अर्थ-शक्तिको बेघकर, उसे पराजित कर---उससे 
पर मानवक अन्तर-आत्माम हाकर ही मानव-कल्यागका माग निर्धारित कर 
सकता; ताकि मनुष्यका अपने अभीए्ठकी प्राम्िकि लिए एक बहिरज्भ जड़ पदाथ 
अथ का गुलाम होकर न रूना पड़ता | उस परम विजेता पग्रम्बरकी हम 
मार्समें नहीं पा सके | मार्क्सके सिद्धान्तने अनजाने ही अत्याचारी दानवकों 
देवताके आसनपर बिठाकर उसमें लोकजोवनके आदश्ंकी प्रस्थापना कर दी 
ओर उसके चरणांम मनुष्यकी आत्माको चढ़ा दिया | मनुप्यके भीतरकी अनन्त 
ज्ञान-दशन-सुखकी आध्यात्मिक च्षमता जब अथ-तत्वमें बन्दिनी हो गई, तब 
एक और प्रतिक्रियात्मक विद्रोह उस कब्याण-विधानके गर्भमें पलने लगा । 
व्यक्तिकी सत्ता सर उठाना चाहती है, पर वही समाजकी श्रंखलाएं, वही 
सींकचे; पहल्न वे घामिक रूद्ठताके रूपमे थ्र, अब वे आ्थिक रूढ़ताके रूपमें 
परिवर्तित हो गए. | उस निबल विद्रोह और सतहकी क्रान्तिको केसे सामाजिक 
ढॉचिमं आमृल क्रान्ति मान ल ? जिस क्रान्तिके गमें ही एक प्रतिक्रिया पल 
रही थी उसकी साथकताकी बुनियाद क्‍या ? माक्सका लक्ष्य पस्मतम था। 
जिन उद्देश्योंसे वे प्रेरित हुए थ, वे नितानन्‍्त पारमाथिक ओर परोपजोवी थे । 
ओर इस सदपेरणा और महान्‌ विश्वानुभृतिक लिए, इतिहासमें माक्सकी 
महानता अन्नुणणा रूपसे स्वीकार की जाएगी और पृजी जाएगी । पर उनकी 
बुद्धिकी यह वेबसी थी कि वह अथतत्वसे आगे न जा सकी | किन्तु इसीलिए 
उसकी अन्तिम सत्य मानकर हम उन्हें ज्योतिर्धस्की उपाधिसे विभ्ूषित करें, यह 
माक्सकी व्यक्तिमत्ता ओर महानताका अपमान होगा | कल्यागाक़ी उत्कृष्टतम 
भावना, प्रेग्गा, कांक्षा ओर संकल्प त्कर भी माक्स अपने एकोन्सुखी जीवन 
दशनके कारणा एक एकांगी दाशनिक ही माने जाएंगे। वे उस सतह तक 
नहीं पहुँच पाए जहां कृष्णा, महावीर, बुद्ध, ईसा, मोहम्मद और गांधी जैसी 
ज्योतियाँ जन्मीं, जिन्होंने उस सत्यकी प्रतिष्ठा की, जो काल-कालान्‍न्तरमें 
अकुणिठित और निर्बाघ ग्रूँजता चला आया है; जो अतक्य है, क्योंकि मुलमभूत 
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सत्य है | वीच-बीचम विक्लगियाँ हुई हों, प्रतिक्रियाएं हुई हों, व्यतिक्रम हुए 
हों, पर उन सारे विपस्येयों और सेघपके वीच भी वह दिव्य बागी कभी 
मिथ्या या व्यथ नहीं हुई है। 

रूसमें क्रांति हुई और उसके बाद जब मार्विसयन समाजवादको 
स्वनात्मक रूप देनेका आयोजन हुआ तब उसके विधाता लेनिन थे । जिस 
स्थितिम लेनिन थे वह समाजवादकी उज्ज्वलतम स्थिति थी। ओर लेनिन 
का उद्देश्य उस प्रतिक्रियासे कल्ुपित न हो सका था जो इस दशनकी ग्रलती 
के कारण उसके भीतर अकुरित हो उठी थी। इसीलिए लेनिन हमे अलिप्त, 
दिव्य, वीतराग दिखाई पड़ते है | कब्याणका ज्योतिवलय उनके व्यक्तित्वके 
आसपास उद्धासित है । पर उस मूल ग्रलतीकों वे भी न पकड़ सके; 
क्योंकि युगका तकाज़ा दुर्निवार था और वे कमके अवतार थे सो उससें वे 
अपनेको साथक कर गए.। लेनिनका वह ज्योतिमेय स्वरूप ज्योंही भीतिक 
अस्तित्वसे विल्ुुप हुआ कि वह भीतरकी प्रतिक्रिया पनप उठी । व्यक्तियोंकि 
अह ओर सत्ताकी महत्वार्काक्षाके संघप जाग उठे । व्यक्तियोंने अपनी भौतिक 
व्यक्तिमत्ता और शासन-वासनाओंको महत्व दिया। जिस अथ-दास्य, सत्ता 
और स्वामित्र-भोगके अत्याचारेंकि खिलाफ़ बगावत करके समाजवाद अस्तित्व 
में आया था, वही समाजवाद जब सृजनकी कसीटीपर आया तो उसीके 
सृष्टा नेतृत्न-कांच्ता और शासन-मदम अन्धे होकर परस्पर सत्ताकी बागडोर 
पकड़नके लिए कगड़ने लगे। विश्वन्क्रांतिके दृश ट्रॉय्स्की लेनिनके सच्चे 
प्रतिनिधि थ और लैैनिनकी अन्तरराष्ट्रीय क्रांतियोजनाके समर्थक थे । वे 
निखिल मानव-कब्याणाका धार्मिक संकल्प लिए थे ओर स्टालिन उस विचार 
के विरोधी थे | यही ट|ट्स्कीका अपराध था, जिसके लिये उन्हें आजीवन 
अपनी मातृभूमिसे विछुड़े रहना पढ़ा, ओर मत्युके महपर अपने सिद्धान्तकी 
घोषणा करते हुए, ज़िन्दा रहकर, एक दिन रहस्यमग्री हत्याके घाट उतर 
जाना पड़ा । ट्राटस्कीकी हत्या भीतिक समष्टिवादके विरुद्ध पुनः व्यक्तिके 
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आध्यात्मिक विद्रोहकी दिशामें इंगित करती है। साम्यवादी रूसके सारे 
स्वतन्त्र चिन्तकों, दाशनिकों और वेशानिकोंकी कुर्बानियां व्यक्तिकी आत्माके 
उसी आध्यात्मिक विद्रोहकी द्योतक हैं । नितान्त तार्किक और वैज्ञानिक 
रूपसे इसका यह अथ होता है कि समाजवादमें आर्थिक आदशकी प्रतिष्ठा 
होने और स्वतंत्र मानवी चेतनाकी अवज्ञा होनेसे व्यष्टि और समषश्टिके जीवनों 
ओर मृल्योंका संतुलन न हो सका । उनकी परस्परापेक्षितांके सत्यको मार्क्स 
न पहचान सके । समाजवादका दर्शन अधूरा ओर सीमित रह गया, इसी 
कारगा स्वनाके दोत्रमें आते ही उसकी प्रतिक्रिया हुई। वह एकांगी दर्शनः 
साबित हुआ | जीवनके आध्यात्मिक और भोतिक मृल्योंका संतुलन और 
सामंजस्य-साधन न हो सका । यदि पहले धामिक अन्धता सीमापर पहुँच 
गई थी तो अब भौतिकता उतनी ही भयंकर हो उठी है । आगामीकल 
की कल्याणी मानव संस्कृतिका मसीहा वह होगा, जो इन छोरोंकी एकांशिता 
को मिठाकर, धम, अथ, काम, मोक्ष नामक जीवनके चार विभिन्न पहलुओं 
के सामेजस्यपर भावी संस्कृतिका पथ-निर्माण करेगा । दुराग्रह त्याग कर कोई 
समभना चाहे तो गहराईसे सोचकर समझ देखे कि शांधीके मार्भमें इस' 
समन्वयकी योजना है,---जो भी उसका बाह्य टेकनीकल विधान मले ही 
पूरी तरह सम्पन्न न हुआ हो | पर वह तो खाली सोच-विचार, बुद्धि और 
तकंका रास्ता नहीं; त्याग और आचरणाका मार्ग है। उसपर तो चलकर ही 
उसको पूरी सचाई समभमें आ सकेगी । तकेसे कर्म-योगका पूरा उत्तर नहीं 
मिलता । परमात्म-शक्तिपर श्रद्धा रखकर उस मार्गपर आचरण करनेसे ही 
मनुष्य फलाकांक्षासे परे सम्पूर्ण फलका स्वामी आप अपने ही को पाने 
लगता है। फिर कांच्ता केसी और संघ क्‍यों ! 

समाजकी भीतिक जीवन-स्चनाके मांगलिक स्वरूपकी वांछनीयतासे 
कौन इनकार कर सकता है ! ओर आज कोन विचारशील आदमी ज़िन्दा है जो 
अपने उद्देश्यमें समाज-वादी नहीं है ! वाद और राष्ट्र विशेषके प्रति किसी; 
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दुराग्रहसे प्रेरित होकर आलोचना करनेका अ्भिप्राय यहाँ नहीं है। आज 
तो हमारे विचारका धरातल विश्व-कल्याणका धरातल है | इससे नीचे उतर 
कर केवल राष्ट्रीयाकी रक्ताका मृल्य तो अब निरथेक ओर परिणाममें 
अनिष्य्कर सिद्ध हो चुका है। पहले महायुद्धक: उपसंहारमें विचारक-संसारने 
एक-देश राष्ट्रीयाकी कड़ी भर्स्सना की और राष्ट्रीय स्वार्थ-जनित विद्वेषको 
ही उन्होंने उस संहारके मूलमें पाया। इसी बीच रक्त-पथसे चलकर 
रूसने क्रान्ति-यश किया ओर माक्स-निर्दिष्ट समाजवादके आधारपर एक 
आदर्श समाज-व्यवस्थाकी श्रतिष्ठा की । समाजवादके द्वारा होनेवाले धर्मके 
उच्छेदने शायद तब जगतको इतना विचलित न किया, जितना समाजवाद 
द्वारा समग्र मानवताके उद्धारकी आशाने संसार्को आकर्षित किया । 
दीर्घ दृष्टा चिन्तकोंने भी रूसके इस मंगलायोजनमें होकर सुदूर भविष्यके 
अन्तरालमें एक संघर्ष-मुक्त सुखी मानव-जगतका स्वप्न देखा | तब किसी 
को यह सोचनेका अवकाश ही न था कि इस प्रत्यच्ववादी आदर्श-विधान 
ने परोक्षकी सवेथा अवज्ञा करके एक मीलिक खतरा अपने बेजाने ही उठा 
लिया है । प्रत्यक्त वतेमान ओर वास्तवके पृ और अपरमें भी एक <*खला 
काय्ये-कारण रूपसे सतत काम कर रही है, यह दर्शन-चिन्ताकी हमारी बुद्धि 
तब हमारे निपीड़नसे मानों अचेतहो गई थी । यही कारण था कि तात्कालिक 
क्रिया ओर उसका निकट्तम परिणाम ही वह वरतु-वादी दृष्टि देख सकी; 
दूर तककी व्यापक प्रतिक्रिया हमारे विचारमें ही न आ सकी | यह गलती 
मूलतः मार्क्स-प्रणीत समाजवादमें ही थी, सो सीधी जीवनमें स्वीकार कर ली 
गई । 


पर मनुष्य और पशुमें तो तात्विक भेद है। मनुष्यका एक इकाईके 
रूपमें परात्मक अध्ययन माक्स न कर पाए थे । मनुष्य-समाजको पशु-समाज 
की तरह एक ()8शांज् के रूपमें मानकर ही माक्सने बाहर-बाहरसे 
नितान्त परात्मक विचार किया था । इस यांत्रिक दृष्टिकोणने स्वतन्त्र मानव- 
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चेतना या मानव-मनके अस्तित्वकी सर्वथा उपेक्ता कर दी। व्यक्ति सिद्धा- 
न्ततः लोप हो गया । लोप हो गया विचार-भूमिसे, पर उसकी सत्ताको कौन 
मिटा सकता था । इसी उपेक्षित व्यवित-सत्ताने अवसर पाकर, समाजवादके 
सारे बाह्य साम्य-विधानके ऊपर होकर चुपचाप अपनी शक्ति संचय कर ली 
ओर यहीं कहींसे डिक्टेटर अस्तित्वमें आ गया । अर्थात्‌ इसी द्वारसे फेसिस्ट- 
वाद अपनी सम्पुण शक्तिसे उदय हुआ । स्टेलिनका बाह्य जीवन मले ही 
उस साम्यका स्वरूप-वाहक प्रतीक बना रहा, पर भीतर ख्वेच्छाचारी व्यक्ति- 
डिक्टेटर केन्द्रित शक्तिके पालनेमें कूल रहा था । मनुष्यने अपनी भौतिक 
व्यक्तिमत्तापर ही अतिरिक्त रूपसे विश्वास कर लिया | यों मनुष्यके प्रबल 
से प्रबल मनोविकारोंकोी भी भीतर ही भीतर एक नेतिक स्वीकृति मिल गई। 
अपने ओऔचित्यानौचित्यंके निशायका बुद्धि द्वारा निर्देशित मागे ही उसके 
लिए अब उचित माश था । यों एकानन्‍्त परात्मक विचार-दृष्टिने, प्रतिक्रिया- 
स्मक रूपसे मनुष्यकी बहुत ही निचले स्तरपर लाकर आचरणामें एकान्त 
स्वात्मक तथा स्वेच्छाचारी बना दिया | हमारे युगकी यह दाशनिक गलती 
हमारे आजके व्यक्ति-मन तकमें स्वभाव बनकर काम कर रही है। आजका 
बुद्धिवादी व्यक्ति विचार में परात्मक दृष्टा है कट्टर, पर श्राचरणामें वह नितान्त 
स्वात्मक है---कह सकते हें, स्वार्थी है। अपनी बात कहनेसे उसे फुरसत नहीं, 
ओर दूसरेकी बात सुननेका उसे घेय नहीं | सत्र अपनी अपनी कहते हैं 
आर सुनता कोई किसीकी नहीं है | बुद्धि-तत्व अपनी क्रियामें ही विषम है---- 
से चारों ओर वेचारिक अराजकताका साम्राज्य है । ऐक्यका स्थल जो हृदय 
है---उसे बुद्धिवादने भावुक क़रार देकर इनकार कर दिया है । अपनी 
भौतिक शक्ति और कतत्वपर मनुष्यको आवश्यकतासे अधिक विश्वास है, 
इसीलिए परोद्त धम और आदरीकी वह खिलली उड़ाता है । यही है 
वह दाम्मिक अहं जो व्यक्तिसे लगाकर समाज, राष्ट्र ओर विश्व तक के आज 
के इस दारुण संघर्षका दायित्व समाले हे। निष्कषत यह निकलता है कि 
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भीतर-बाहरकी सम-स्वस्ता नष्ट हो गई है, इसी कारण यह महान ग्लानि 
उत्पन्न हुई है । 

सो बाहर-बाहरकी हितेषणासे प्रेरित, परात्मक और बुद्धिवादी समाज- 
बाद बड़े समारोहसे रूसमें प्रतिष्ठित हुआ सही---और पल्लवित भी हो 
चला; पर भीतर-भीतर पनप रही उसकी एकान्त स्वात्मकताकी कथा कोई 
नहीं जान सका । भीतर-बाहरका समन्वय उस विधानमें सिद्धान्तसे ही नहीं 
था । परिणाम यह हुआ कि रूस भी राष्ट्रीयताके उस पुराने घातक दुवेत्त 
से अपनेको मुक्त न कर सका। बाहरकी परात्मकताने उसे इस राष्ट्रीयता 
की घोषणा करनेका साहस तो न करने दिया, पर भीतर ही भीतर राष्ट्र-हित 
रच्ताकी आत्यन्तिक चिन्ता ही उसका प्रधान लक्ष्य बन रही | यानी यही 
कि भीतर-बाहरकी यह दूरी बढ़ती ही गई । शक्तिमत्त स्टेलिनने अतर- 
राष्ट्रीय क्रांतिंक उपासक ट्रॉट्स्कीको रूससे निर्वासित कर अपना मार्ग 
निष्कण्यक कर लिया | और दुनियाके सामने क्रैफ़ियत यह दी कि पहले 
साम्यवादकी समीचीन प्रतिष्ठा हम रूसमें कर ले, उसके बाद हम विश्वकी 
हित-चिन्ता करेंगे | मानों मनुष्यकों अपने प्रत्यक्ष और वर्तमानपर तथा 
अपने भौतिक कतैत्वपर इतना अधिक विश्वास था कि उसने अपने सीमित 
बुद्धिबलंके बृते आसपासके देश-कालके परिवर्तन और प्रकृतिकी निर्तर काम 
कर रही संघर्षाभिथृत शक्तियोंकी या तो सहज ही अवज्ञा कर दी या सहज 
ही अपनेकों उनका निर्बाघ स्वामी मान लिया । बात तो उत्कृष्ट थी--- 
यानी यह तो ईश्वरत्वकी साधनाका माग था | पर बीच-बीचमें आनेवाली 
प्र्यद् बाधाओंका निराकरण, इस स्वयम्भू ओर सब-शक्तिमान डिक्टेटरने उन्हीं 
साधनोंसे किया जिनसे दूसरे स्वार्थी राष्ट्र अपनी बाधा दूर करते थे। यानी 
यह कि अपनी रक्षा, अपने राष्ट्रक्ी आत्म-रक्ता, दूसरे राष्ट्रेके अस्तित्वकी 
क्रीमतपर करना भी उसे अनुचित न जान पड़ा । “प्रद्यक्त वतेमानके लिए. 
हमें रूसकी रच्ता कर लेने दो, उसमें तुम भी अपनी बलि दे दो; भविष्यमें 
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अवकाश पाकर तुम्हारे उद्धास्का आयोजन हम करेंगे ।? सर्वशक्तिमाना 
ईश्वरत्वके मागके दावेदार 5८ शैआ के महसे ये बातें बच्चोके खेलके 
तक जैसी जान पढ़ती हैं | रूसके लिए आत्मरक्ताकी समस्या ही सर्वोपरि हो 
उठी, और जब आत्म-रच्ताकी अतिरिक्त प्रबन्धयोजना दूसरे राष्ट्रेकि 
अस्तित्वकी क्रीमतपर होने लगी तब रूसकी नेतिक इज़्ज़त' और विश्व- 
साम्यका भावी आदर खतरेमें पढ़ गया | आत्म-रक्ताकी चेष्टाने अनिवाये 
रूपसे विरोधकी सृष्टि की, बेर उत्पन्न किया | और आज रूसको खुलकर इस 
राष्ट्रीयताके दुवततमें जुत जानेको बाध्य हो जाना पढ़ा है । 

'फैसिस्टवाद रूसी समाजवादका ही नग्न बालक है। यह समाजवाद 
बाहरसे परात्मक, परोपजीवी आदर्के कपड़े पहने था, पर भीतर वह सबंथा 
राष्ट्रीय ही था । आज सोशलिज़्म ओर नेशनल सोशलिज़्मका अन्तर निरथेक 
हो गया है | प्रतिष्ठाका वह पर्दा फ़ाश हो गया है। फेसिज़्म मीतर-बाहरसे 
एक प्रखस्तम सत्य है। वह पाखणडी नहीं है, संबंथा ईमानदार है, इसलिए 
असद्‌ शक्ति होते हुए भी, तमाम बुर्क़पोश राष्ट्रेके तुच्छ, मिथ्या-जनित: 
असत्यसे आज वह बराबर लोहा ले रहा है । सत्य और असत्यके युद्धमें 
असद्‌ असत्यपर, यह असद्‌ सत्यकी आंशिक विजयकी सूचना है । इसलिए 
अन्योंकी अपेक्षा, प्रकृतिक नियम-विधानमें यह अधिक नेतिक बात हैे। 
समाजवादके नग्न बालक फेसिस्टवादने अपने पिताके कपड़े उतारकर अपनी 
वेशानुक्रमिकता और नेतिकताको सिद्ध कर दिखाया है। समूचे मानव- 
इतिहासके दन्द्वात्मक दुश्चक्की उसने मुक्त आत्म-स्वीकृति कर दी है। इस- 
लिए ओरोंकी अपेच्ता वह निरपराध है | पर ऐसा कहकर हम हिटलरकी 
दानवता या असद्‌ शक्तिका अमिनन्दन या पूजन नहीं कर रहे | हम 
उसको मानव-कल्याणंके लिए अ्मीष्ट माननेवालों में नहीं; और न अन्‍्ध 
शक्ति-पूजामें ही हमारा विश्वास है | बल्कि हमारा तो यह मानना है कि 
हिव्लरने हिंसाका जो ज्ञालागिरि जगाया है, एक दिन उसे स्वयम उसमें 
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भस्मसात हो जाना पड़ेगा पर हिंसा और मीौतकी आसुरी शक्तियों स्वयम्‌ 
जिस हिट्लरमें मृतिमान हुई हैं, उसकी मौतका क्या सवाल उठ सकता है १ 

लेकिन एक-निष्ठ सत्यके उपासक होनेके कारण साहस- 
प्रवंेक अपनी सत्य-मीमांसा प्रक: करनेको हम बाध्य हैं| हम कहना 
चाहते हैं कि या तो हमें सद्‌ सत्य-शक्तिका प्रतीक गांधी समभमें 
आता है या असद्‌ सत्य-शक्तिका प्रतोक हिटलर ! पर ये बीचवाले जो असद 
भी हैं और असत्य भी, ये हमारी समममें नहीं आते। इनका कोई सृल्य 
नहीं, ये च्यके कीड़े हैं | हिटलर धोखा नहीं है; वह अनागत सत्य है। बेर 
वह है, नीपीड़क अत्याचारी वह है, पर वह एक साहसिक नेतिक अपराध 
है, जो चुनीती देकर सामने खड़ा है और हमें अवसर है कि हम उसका 
प्रतिकार करें, शोध करें । 

तो इस सारी सत्य-मीमांसामें, हमने आजकी मनुष्य जातिके पराभव 
और संहारके मूलमें, मीतर-बाहरके तीत्र इन्द्रको ही पाया | इन्द्र जीवनके 
किसी भी ज्षेत्रमें हो, संसारके सारे दशन-चिन्तन, विशान ओर कलाकी 
उद्धावना, सारे धर्मों और आदशोकी प्रतिष्ठा, इसी इन्द्रको मिठाकर कल्याण- 
मय संतुलन-साधनके लिए हुई है । पर इस संतुलन-साधनमें जो सबसे बड़ी 
सावधानी लेनेकी आवश्यकता है, वह यह है कि इन्द्रंक दोनों ही पक्चोंका 
सार्वदेशीय, सापेक्ष विचार होना चाहिए.। किसी भी पक्ष अथवा तत्वकी 
अनजाने मी उपेक्षा हो जानेसे बड़ा अनिष्ट हो सकता है। संघेके बीचों- 
बीच रहकर, उसमें अभिभृत होकर या उससे सीधे प्रभावित होकर, कोई 
भी साधक दइन्द्र-विसजनका समीचीन विधान नहीं कर सकता । संघर्षाभिभूत 
साधक वीवराग तत्व-चिन्तामें समर्थ नहीं हो सकता। संघषेसे सीधे प्रेरणा 
लेनेवाले चिन्तक, मार्कके समान अपनी तात्कालिक परिस्थितियों और 
व|स्तविकताके प्रति एक बौद्धिक समन्वय या संतुलनका मा ही खोज पाते 
हैं । पर यह संतुलन घायल बुद्धिसे उत्पन्न होनेंके कारण प्रतिक्रियाशील 
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होता है। अनेक मिथ्यात्वेके कारण होनेवाली धार्मिक विडम्बना ही जब 
अपने आसपासके जगतमें हो रहे संघषके म्लमें माक्सकोी दिखाई पढ़ी तो 
वह सबसे पहले धर्म और उसके मूल आदश आत्माका ही घोर विद्रो्ड 
हो उठा | यानी संतुल-साधनाका यह अनुष्ठान तत्व-द्रोहसे ही आरम्म हुआ । 
आत्व-तत्व अथवा स्व($शकी सर्वथा अवज्ञा हुई । फिर समताका विधाता 
यह दर्शन, आचरणामें आनेपर समताकी सृष्टि करनेमें केसे सम्पृणा सफल 
होता । 

इसीलिए, यह आवश्यक है कि समताके संदेशवाहक इन वीतराग तत्व- 
चिन्तकोंको योगी होना पढ़ता है । अनासक्त साधनाके सिवा समताकी वह 
पारदर्शिनी, दिव्य दृष्टि प्रात हो ही नहीं सकती। विश्व-इतिहास के अतीत 
अन्तरालमें दूर तक दृष्टि दोड़ाएं तो हम पाएंगे, कि संसारके क़रीब-क़रीब 
सभी ज्योतिधर थोड़े समयके लिए, सत्य और प्रकाशकी खोजमें, प्रत्यक्ष 
जगतसे दूर एकान्तमें साधना करने चले गए, थे । प्रत्यक्ष जागतिक उलमनों 
पर केवल बौद्धिक विचार करके ही या वस्तु और जशतसे सीधे रागात्मक 
सम्बन्ध स्थापित करके ही उन्होंने समताके प्रकाश-सत्रकी उपलब्धि नहीं की 
थी । आत्म-केन्द्रीकरणके द्वारा समग्रका, सारी तत्व-सश्कि. उन्होंने अपने 
भीतर साक्षात्कार किया था। 

आधुनिक मनोविशानके एक प्रकाण्ड साधक श्री जंग महोदयन, इन्हीं 
अनेक द्वन्दोंकी मनोवैज्ञानिक परीक्षा करते हुए, स्पष्ट रूपसे स्वीकार किया 
है कि इन्द्रोंके निराकरणाकी दिशामें चूड़ान्त साधना आज तक संसारमें, मारत- 
वर्षके वेदान्तमें ही हुई है। भारतके 'बह्मम! और चीनके 'ताओ?(72०) जैसे 
ऐक्य-साधनाके आध्यात्मिक और धामिक प्रतीकोंमें ही इन्द्रोंके संतुलनकी 
उत्कृष्ट सिद्धि उपलब्ध हो सकी है | जग महाशयके विचारमें वेदान्त द्वारा 
निरूपित इन्द्रोंक योग-साधनकी यह “ब्रह्म! की परिकल्पना सर्वथा मनोवैजशा- 
निक है । साथ ही उन्होंने यह भी स्वीकार किया है कि कलके बुद्धिवादी 
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और प्रत्यक्षवादी पश्चिमकी संतुलन-साधनाको सारी विचार-सरणिका, भारत- 
व्षकी उस भव्य ब्रह्म-चिन्ताके समक्ष बच्चोंके खेल-सी जान पढ़ती है। 

आधुनिक मनोविशानके मूल्योंका मान-दणग्ड सापेक्षता, सा्वेदेशीयता 
और सावेकालिकता है | इहद मानव इतिहासमें फैले हुए. मानव मनके अनेक 
दन्द्ोंके पर्य्यवेच्तण द्वारा तथा देनिक जीवनमें व्यक्तियोंके प्रत्यक्ष मनोवैज्ञानिक 
विश्लेषण द्वारा, आधुनिक मनोवैज्ञानिक अपने परिणाम स्थिर करते हैं। भौतिक 
विज्ञानकी तरह मनोविज्ञान केवल विश्लेपणात्मक नहीं है; बल्कि विश्लेषणके 
बाद एक संश्लेषात्मक दृष्टिसे समग्रकी संधिमें वह इकाईका मुल्य निर्धारित 
करता है। इसीलिए, मनोविशानने भोतिक-विशञानकी बनिस्त्र। अधिक व्यापक 
ओर दूर तकके सत्यका आकलन किया है। मनोविज्ञानके क्षेत्रमें आज जो 
विचार-धारा सर्वोपरि होकर दिखाई पड़ रही है, वह यही है कि इस स्व-पर 
( 5णणं०८-००००८६ ) के चिस्तन संघषमें (चाहे फिर वह व्यक्ति-जीवन, 
समाज-जीवन, राष्ट्रजीवन या विश्व-जीवनमं हो ) संतुलन उत्पन्न करनेके लिए 
धार्मिक प्रतीककी पुनप्रेतिष्ठा ही एक मा है | 

धरके उच्छेदकी दिशामें अग्रणी पश्चिमके चिन्तकोंकी विचार-धारा 
आज लौटकर जिन कूलोंपर टकरा रही है, उनका भान हमारी तरुण पीढ़ीको 
नहीं है । पश्चिमके राजनैतिक मत-बादोंसे सीथे प्रभावित होकर, मात्र सतहपर 
के प्रत्यक्ष सत्यको सोचकर ही हम संत॒ष्ट हो जाते हैं । हमारी शताब्दियोंकी 
गुलामी और निपीड़नने, हमारे पृवेजोंकी परोक्ष दर्शन-चिन्ताकी धीर-शंभीरता 
से हमें वंचित कर दिया दै। हम तो प्रत्यक्त संघषेका सीधा इलाज़ चाहते हैं, 
सो परोक्षपर अपना सारा हतवीये क्रोध उेडेलकर, उसे इनकार करके हमने 
अपनेको दोष-मुक्त कर लिया है। “घर ही सारे उपद्रवोंकी जड़ है-वह मानवताकी 
अफीम है?-आदि पश्चिमसे आई हुई आवाज़ आज हमारे मस्तिष्कोंसे मात्र 
प्रतिध्वनित हो रही हैं । पर रूसी क्रान्तिका स्वयम्भू विधाता वह ट्राठस्की स्वयम्‌ 
अपने रूसी क्रान्तिके इतिहासमें लिख गया है कि---““अतीत समयकी तरह 
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धमके कारण परस्पर युद्ध न होकर, आधनिक कालमें रिद्धान्तोके आधारपर 
संघष हुआ करेंगे।” तात्यय यह हे कि संघर्षका उत्तरदायित्व सम्पुशतः धर्मपर 
लादकर उसे मिटा देने की बात करना तो वेशानिक मनोइत्तिका परिचय 
नहीं देता । यह तो अलिप्त विचार नहीं है, बल्कि विकृत और आक्रोषपूर्ण 
चिन्ता है । 

ग्रन्तमें हमें यह जान लेना है कि वाद कोई भी अभीष्ट नहीं । बुद्धिने 
वाद बनकर अपनी ही सीमा बांध दी है, और इसी कारण---बुद्धिवाद 
स्वयम्‌ अनेक नवीन संघर्षोका जन्मदाता हो गया है । अब आत्माके बोध- 
गम्य शान मन्दिरमें हमें संश्लेष की, संधि की, ऐक्यकी साधना करना है। 
बुद्धिदाद या अमुकवाद आज हमारे मृल्योंका माप-दरड॒ नहीं होना 
चाहिए | वादमुक्त, सापेत्ष सामंजस्यकी निर्लिम दृष्टि ही आगाभी कलके 
नवविश्व-निर्माणके लिए, इष्ट है । 


आत्म-निर्माण ओर विश्व-निर्माण 
[ एक प्रासंगिक बात-चीत ] 


एक शाम एक लेखक मित्र आए । बहुत व्यस्त थे---बहुत जब्दीमें । 
बिना सँवारे अस्त-व्यस्त बाल कपालपर आनेको छोड़ दिए. गए. थे---कि 
मानों सुध लेनेका अवकाश ही कहाँ है; पर क्लीन-शेविंगकी स्निग्धतामें कोई 
कसर नहीं थी । आधी अस्तीनकी कॉमरेड-फेशन क़रमीज़पर रशियन काटका 
जैकट---नीचे पाजामा | कलाईपर घड़ी और हाथमें चमढ़ेक। बेग ठीक अपनी 
जगहपर था | इधर वे बहुत दिनोंमें दीखे थे, सो मेने सहज कुशल प्रूलछना 
चाही । 5त्तरमें उन्होंने मुके तलब किया ओर बोले---“पहले यह बताओ, 
साहित्यकी लिखाई-बिखाई कैसी चल रही है !? मेंने कहा---/लिखाईकी अना- 
वश्यकता इधर बहुत तीव्रतासे अनुभव कर रहा हूँ, क्‍योंकि यह लिखाई 
अनजाने ही हमारा भोग और परिग्रह भी हो रही है। और साहित्यिकताको, 
जिसे अच्छे कपड़ोंकी तरह अपने ऊपर पहनकर, उसमें हमने अपनी दुर्भल- 
ताओंको छुपा लेना चाहा है, मेंने अपने ऊपरसे उतार फेंका है । इस मानीमें 
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लिखना अब बहुत कुछ ग्रेर-ज़रूरी मालूम होने लगा है, और साहित्यिक अब 
में नहीं रह गया हूँ।! 

मुभपर हँसकर मेरे मित्र बोल---'तो क्‍या अपने श्रम-जीवी लेखक- 
संघके तत्वावधानमें साक्षर्ता-प्रसार ओर पाठक-बर्ग-विस्तार कर रहे हो ? मेंने 
कहा----“बड़ा भाग्य मानता अपना, यदि वेसा कर पाता; पर संघ बनाते समय 
केन्द्रमें बह व्यक्तित्व नहीं था---जिसमें संघका आयतन बननेकी क्षमता होती 
ओर जिसमें से संघकी वे जढ़ें फ़ूटती, जिनसे रत पाकर ऊपर संघका इच्च फूलता- 
फलता | इसके अमभावमें संघ मर गया | बात असलमें यह है कि हम व्यक्ति- 
घयककी चिन्ता किए ब्रिना ही, संघसे शुरू करते हैं| बस यहीं ट्रेजडी हो 
जाती है । यह संघ शृन्यमें होता है---और वहीं निष्फल होकर विसर्जित भी 
हो जाता है । व्यक्ति अपना आत्म-निर्माण करे, संस्था उसमेंसे आप फटेगी 
अर ऐसी संस्था स्थायी भी होगी । पर बाहरसे यह जो सेस्था और संघ हम 
स्थापित करते हैं--वे तो यापाण-मर्तिकी स्थापनाकी तरह होकर रह जाते हें। 
उनमें प्राणकी उबर शक्ति नहीं होती, वे वृच्तकी तरह निरन्तर वर्धमान ओर 
फलवान नहीं होते | तब वह पत्थरकी मूर्ति हमारे निरथक अहंकार और 
आत्म-पूजनका प्रश्नय-स्थल बनती है। परिणाममें हाथ लगती है विफलता और 
आत्म-हत्या | पहले एक व्यक्तित्व अपने आपमें एक सक्तम आकर्षणका 
केन्द्र बने, फिर आस-पासके वातावरणामेंसे अपने सजातीय परिमाणुओंको वह 
अपने आप खींच लेगा | अनजाने ही वह निर्माण समष्टि-गत हो चलेगा--- 
और संस्थाएं, तो अपने आप उसमेंसे कई फूट निकलेंगी 

मित्र घबड़ा उठे और बोले---'इसका अर्थ यह कि कोई भी 
(०८८४२८: >८।५४६५ ( सामुहिक प्रयत्न )-निरथेक है--व्यक्ति अपने 
आपमें पर्यात है ? मेंने कहा---नहीं, व्यष्टि ओर समश्कि बीच ऐसी 
कोई सुनिश्चित सीमा-रेखा खींचकर में नहीं देख पाता | भेद तो व्यक्त जगत 
के व्यवहास्से है। निश्चय दृष्टिसे तो व्यष्टि और समष्टि अभिन्न हें। इसलिए 
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व्यष्टि अपने अन्दर अपने आपके प्रति समर्पित हो रहे---तो उसका मतलब 
शुन्यमें खो जाना है। व्यश्की प्रूरणता तो समध्को अपने अन्दर पूर्ण उप- 
लब्ध या आत्मसात्‌ कर लेनेमें है, फिर समष्टिकी ओर उन्मुख न होकर व्यष्टि 
की आत्म-साधनाका क्या मूल्य है | पर उस साधनाका सही मार्ग क्‍या है, 
यही तो विचारणीय है। समष्टि सीधे बाहरसे पहुँचकर तो प्राप्त नहीं की जा 
सकती; अपने भीतरके प्रवहमान चेतनके योगसे उसे पाना होगा। इसीलिए 
सोचता हूँ कि हम बाहरकी संगठन-वैज्ञानिक क्रियासे समष्टिका शरीर खड़ा 
करनेके बजाय, अपने चेतन्यकी प्रवहमान शक्तिको हीं, निसग क्रियासे, समष्टि- 
शरीरके रूपमें परिवर्धित होने दें । इस प्रकृृत प्रक्रियासे निष्पक्ष समूहकी देह- 
प्रणालीमें, एक जीवित (08##शग होगा; वह प्रशति-शील होगा और परि- 
णामी भी होगा। इसीसे कहता हूँ कि सामूहिक प्रयत्न तो अपने आप फलित 
होगा, जढ़ें तो व्यक्तियोंके निर्माणसे ही फूटेंगी | मज़दूर लगाकर मिद्री और 
पत्थरोंका वर्षो ढेर लगाते जानेसे पर्वत नहीं बन सकेगा, वह तो टीला ही 
बनेगा और कालांतरमें ढह भी जाएगा | परत तो प्रथ्वीके प्राणंके अनुरोधसे 
उभरकर ही अचलको संज्ञा प्राप्त करेगा । इसलिए मेरे नम्न विचारमें, केन्द्रीय 
व्यक्तित्वकी शक्तिके बारेमें आश्वस्त होनेके पहले, बाहर्के किसी साम्हिक 
प्रयत्नसे शुरू करना सही रास्ता नहीं है । अपने अनुभवसे में जानता हँ--- 
इसीलिए अपने चतन्यकी शक््तिको जगानेमें लगा हूँ । 

मित्रने सुनकर निगाय दिया---“साफ़ है कि यह तुम्हारा 0९८४४ 
( पराजयवाद ) है---संकोणेता है। तुमने दायित्वोंसे मुँह फेर लिया है। तुम 
दो-एक बार साहित्यिक-सज्भठन करनेमें विफल हुए इसीलिए, यह प्रतिक्रिया 
तुममें हुई है | सम्भव है तब तुम्हें समा-सश्बालनके क्रायदोंका अनुभव न रहा 
हो---इसका अथ यह नहीं कि एक सामृहिक प्रयल ही ग्रलत है। और तब 
क्या में यह मान लूँ कि कल यदि में नगरके लेखकोंकी मीटिंग बुलाऊँ तो 
ठुम उसमें नहीं आना चाहोगे ? मेंने कहा--सभा-सच्चालनके क्रायदे 
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शायद जड़की बात नहीं हैं, उनका में क्रायल भी नहीं--आऔर उनमें बाहर 
से शिक्षा लेनेकी कोई इच्छा भी मुझे नहीं है | पराजित होता तो उसे भी 
स्वीकार करनेमें मुके लज्जा नहीं होती | पर हा, वह रास्ता गलत था यह में 
ज़रूर जान गया हूँ | और इसीलिए, अपनी ग्रलतीको मेंने स्वीकार कर लिया 
है । ओर यह नगरके लेखकोंकी मीटिंग बलाकर तुम कया करना चाहते हो ? 

बोले---लेखकों संगठित होनेकी ज़रूरत है । साहित्यके नवीन मूल्यों 
के बारेमें विचार-विनिमय ज़रूरी है---उसी संगठनके लिए, इस मीटिंगको होना 
है ॥ 

मेने कहा--“इस तरहके संगठनोंमें मेरी आस्था नहीं है। क्योंकि 
जिसके लिये हम॑ वहाँ मिलना है, साहित्यके उस प्रयोजनके प्रति हम निष्ठा- 
वान्‌ और ईमानदार नहीं हैं । आज हम हृदय-रक्तके अनुरोधसे साहित्य नहीं 
लिख रहे हैं | यह साहित्य हमारे आत्मोत्सणकी वह दीप-शिखा नहीं है-..- 
जो होकर ही उसे साहित्यकी संज्ञा प्रात हो सकती है। साहित्य लिखनेमें 
शग्गल ओर शौक़का तक़ाज़ा अधिक मालूम होता है। हम उस क्लास 
(श्रेणी)में शुमार होना चाहते हे , जैसे राजनीतिमें देश-भक्तों ओर नेताओं 
का एक क्लास हे--जिसमें महज़ शुमार होकर अपने अहंको गोरवान्वित 
करनेवालोंकी संख्या देशमें कम नहीं हे । पर मीटिंगका सफल संचालन कर 
लेने और घुओआँधार भाषण देकर जनताको उमाढ़ देनेमें ही देशके कल्याण 
आर मुक्तिका माग नहीं है- 

मित्र बीच ही में बोल उठे---“तब तो तुम बाहरकी सारी सामूहिक 
हलचलोंको निरर्थक मानते हो---ओऔर अपने आस-पास 5॥6॥ (खोल) 
बनाकर उसमें अपना विकास कर रहे हो ।? 

मेंने कहा---'सो तो ठीक पता नहीं-कि इस 9॥८]| की सीमा कहाँ 
है ! में तो इस खुले आसमानके नीचे, निरावर्णा प्रथ्वीकी गोदमें, मुक्त वायुकी 
तरंगोंपग, फलते-फूलते ब्रच्तोंसे घिरा, आस-पासके मनुष्येकि सुख-दुखोंसे सम्बे- 
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दित और संस्पर्शित होकर ही अपना विकास कर रहा हूँ | आप जिस 5॥6।|. 
की बात कह रहे हैं---वह और कहाँ हो सकती है---सो तो मुझे ठीक-ठीक 
नहीं मालूम | में तो इतना ही कहना चाहता हूँ, कि यह साहित्य हमारे 
बौद्धिक विवादोंका विषय बनकर निर्जीव हों गया है। अब जीवनकी कोई 
अथ-क्रिया अथवा प्राणका योग उसमेंते जैसे चुकता जा रहा है। मनुष्य 
मनुष्यसे सीधे नहीं मिल पा रहा है। हम जब समयान्तरसे मिलते हैं तो 
परस्पर कुशल पूछने-या एक दूसरेंके सुख-दुःख जाननेके पहले ही-अपनी 
नवीन रचनाओंकी आत्म-प्रशेसाकी टकराहट शुरू कर देते हैं | हृदयसे हृदय 
का योग हो, उसके पहले ही मस्तिष्कोंकी रगढ़ शुरू हो जाती है। मानो 
मिलना एक सृत्तम ईर्ष्या, प्रतिस्पर्धा अथवा संपरषेकी भावनासे प्रेरित है--- 
उसमें प्रेमका अनुरोध नहीं है | हमारे भोतरकी हार्दिकता, सहवेदन ओर 
सहज मनुष्यताका हास हो गया है | इसीलिए साहित्यिक और उसके आस- 
पासके जीवन-जगतके बीचका, प्राणका सतत प्रवहमान श्रेत सूख गया है । 
हम निःसहाय पड़ौसोकी पीड़ाकी कराह की सहज उपेक्ताकर, सड़कमें अपने 
पैरोंके पास मरते पढ़े आदमीको अपनी मौत मरते छोड़कर, अपने नए, सिल्क 
के कुरतेमें लेस किसी कवि-सम्मेलनमें जाकर “विश्र-वेदना? की कविताका गान 
कर सकते हैं | जीवनके साथ इस जीवित सम्पकके अमभावमें, हमारी ये बड़ी- 
बढ़ी कही जानेवाली साधनाएँ, हमारे अह-पोषणका साधन मात्र रह गई हैं। 
हमारे भीतरका मनुष्य मर गया है--ओऔर बाहरके जगतमें हम “मानवता? की 
प्रस्तर-मर्ति बनाकर उसका प्रूजन कर रहे हैं । हम अपने भीतरके मनुष्यको 
जिलाएं, महा-मानवता ओर विश्व-मानवताके प्रति यही हमारा सबसे बढ़ा 
अध्य-दान होगा । इसी मूल तत्वके अभावमें तो देशमें साहित्यकारेकि संगठन' 
और संस्थाएँ नहीं बन पा रही हैं । जो अखिल देश-व्यापी साहित्यकी 
संस्थाएँ हैं--.वे सत्ताधारी, सत्तासेवी और पजीप्रश्रयित “बुजुआसी? के साव॑- 
जनिक जावनका विलास-क्रोड़ बनी हुई हैं । और तरुण सा हित्यकार्रोकी कई. 
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परिषद, संसद ओर कॉनफ़रन्से एक-एक बार एकत्रित होकर अपनी विफलता 
के रिकॉर्ड बना चुकी हैं । इसके मलमें में एक ही बात पाता हूँ कि हममें 
साध्यके प्रति आत्म-विसजनका भाव नहीं है, ओर साध्य जब स्वयं हमारी 
दृष्टिसे ओकल हो रहा है तो समपंण हो किसके प्रति | जीवित समष्टि बहुत 
दूर पढ़ गई है, इसीलिए तो वहँसे प्राणका सद्चार होकर हमारे ये सद्भठन 
जीवन्त नहीं हो पाते । अन्तरज्धमें जय हम जुड़े नहीं हैं---एक दूसरेकी 
व्यथा-वेदनाके प्रति बेसरोकार हैं----तो बाहरके 'सांघे”! ओर सद्भठनसे जुड़कर 
हम के दिन इकट्ठा रह सकेंगे ? कहाँ है वह प्रेमका एक-निष्ठ सुनहला 
सत्र-बन्धन 

मित्रकों प्रयोजन था अपनी मीटिंगसे----जिसके कि नेतृत्वका सड्डूल्प 
लेकर वे चले थे। उतावले होकर वे बोले---“यह रोमांटिक है---इस जीवित 
सम्पर्कका क्‍या श्रथ है, यही नहीं समभमें आ रहा है | आपको यह जानना 
चाहिए. कि जितने मनुष्यल्वक्ी बात आप कह रहे हैं, उतना मनुष्य हुए 
बिना तो आदमी कवि और साहित्यकार हो ही नहीं सकता---यह तो एक 
वैज्ञानिक सत्य है | फिर आप किसे “मनुष्यता? कहना चाहते हें---यहो समझ 
में नहीं आ रहा है--? 

मैने कहा---“निखिल जीवनके प्रति उन्मुखता। जीवनमात्रके प्रति 
हमारी आत्मामें प्रेम ओर आत्म-दानका अनिवाये अनुरोध । चाण-च्तण 
हमारी चेतनामें जोबन-जगतके प्रति सम्बेदन ओर स्पन्दन्‌ | में कहना चाहता 
हूँ---हमारी आत्मामें शाश्वत्‌ जागत्‌ू एक चिर्तन अनुभूतिकी लो--जो 
अलिप है; निष्कपट भावसे जो अमंद, अकम्प हमारे भीतर जल रही 
है, जो आत्म-व्यामोहका काजल नहीं उगलती, मुक्त प्रेमका प्रकाश बिखेरतो 
है। वह अनुभूति जिसमें जीवन मात्रकी वेदनाका सम्बेदन ओर अनुभव 
अपने आप सतत्‌ हो रहा है। प्रेमके कोमल-कझ्ण गीत गानेवाला भावुक कवि 
यदि अपने पड़ोसी ओर मित्रके दुःखसे सहज निरपेद्धा होकर “विश्व-वेदना? 
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और “विश्व-क्रान्ति' के तृफानी गीत लिखनेमें लगा है, तो उसे मनुष्यताके 
विपर्ययका एक दयनीय व्येग चित्र कहनेके सिवा और में कह ही क्‍या 
सकता हूँ । रोमांटिक यह है या मेरा कथन है, सो तो आप ही सोच देख । 
ओर क्या यथाथे है वह साहित्यके मृल्योंपर बौद्धिक खींचा-तानी, निरन्तर 
वाद-विवाद, मत-संघष ओर समस्याएं, !! 

मित्र कुफलाये और बोले कि---“आ्राखिर तुम्हारा मतलब यही है न, 
कि तुम मीटिंगमें नहीं आओगे, ओर अपने आपका निर्माण तुम अपने 
एकांतमें करनेमें लगे हो | लेकिन इस आत्म-निर्माणकी कसीटी क्या समृह ही 
नहीं है ? क्या आत्म-कल्याण घरकी चहार दीवारीमें हो कर लोगे !? 

मुझे हँसी आए, बिना न रही। मेंने कहा--्रमा और संगठन ही 
तो समृह और समष्टि नहीं हैं ! आस-पास जो यह पाड़-पढ़ीस है, मोहल्ला है, 
समाज है, जीवन है, और चारों ओर जो यह प्रकृतिका अपार विस्तार है, यह 
क्या आत्म-निर्माणकी कसौटी और समाधिके लिए. पर्यास नहीं है ! इससे 
सायुज्य और प्राणका योग पानेके लिए क्या किसी साहित्य-सभाकी बहसका 
माध्यम अनिवाये है ?? 

मित्र बोले --“यह तो स्वाथकी बात हुई। आप अपना निर्माण शायद 
कर भी ले, पर और लोग भी हैं जो अपना निर्माण आप करनेमें समथ नहीं 
हैं। क्या उनकी मददके लिए यह ज़रूरी नहीं है कि सामूहिक प्रयत्न हो ? 

मैंने कहा---घूम-फिर कर बात फिर वहीं आ गई है । इसीलिए तो 
कहना चाहता हूँ कि साहित्यको कर्माश्रित हो जाना चाहिए । यह हमारी 
तात्कालिक ज़रूरत हे । इस कर्मका रूप होना चाहिए आत्म-प्रेरित, स्वेच्छ- 
तया लोक-सेवा । यह हो हमारे साहित्यकी शर्ते, उसकी प्रेरणाका उद्गम । 
यहाँ से जो साहित्य-द्रव्य आएगा वह खरा होगा, निष्कपट होगा और नितांत 
आवश्यक होगा । जीवनसे सम्पर्क पानेका अथ यही है कि जिसे हमारी 
ज़रूरत हो उसे हम तत्काल सुलभ हों---अनाहृत उस ओर खिचे चले जाएँ.। 
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सामूहिक प्रयलन तो आवश्यकताके परिणाम-स्वरूप अपने आप रूप ले लेगा | 
गांधीकी आत्माके ममपर जब सबसे पहला आघात लगा था, तब वह हिन्दुस्तान: 
के हृदयका प्रभु और प्रतिनिधि नहीं था । वह अकेला व्यक्ति गांधी 
था। उसने प्रतिक्रिया-जनित हिंसके क्मणकों थाम लिया और उत्तर दिया 
आत्म-बलकी निरुत्तर शांत खामोशीसे । दूसरे ही क्षण गांधी महामानव हो 
उठा; वह शक्ति-रूपसे अपने आपमें मानव मात्रका हो गया । एक क्षणमें 
गांधीका निर्माण हो गया । समष्टिके हृदयपर साम्राज्य स्थापित करनेवाला, 
वह अहिंसाका अमोघ सुदर्शन चक्र उसके हाथ लग गया था । पर उसके 
आत्म-निर्माणकी इस मरम-कथाकों तब कोन जानता था, दक्षिण-अफ्रिकामें, 
भारतमें और सारी दुनियामें ? उसके बाद शक्तिके उस केन्द्रीय श्रुव गांधीमें 
से सामहिक आंदोलनके लोत अपने आप फूट निकलते हैं-.....संगठन अपने 
आप होने लगते हैं | एक अन्तर-मुहूतमें, अपने भीतर ही आत्म-निर्माण हो 
गया, व्यक्ति विश्व हो गया । पर कितने लोग गांधीकी महानताके उस 
मार्मिक जन्म-च्ाणको चीन्हते हैं ! बड़े-बढ़े साम॒हिक प्रयत्नों और देश-व्यापी' 
आंदोलनोंके संचालनमें ही तो अधिकांश लोग गांधीकी महानता ओर आत्म- 
निर्माणका दर्शन करते हैं । पर हमें यह नहीं भूल जाना है कि ठीक उस 
पहले क्षणके बाद वे जो सहल-सहस मनुष्य, मस्तकदान पर्यनत अपने अधि- 
कारके लिए जूभनेकी प्रतिशा लेकर चले थे उनका नेता व्यक्ति गाँधी था !' 
व्यष्टि और समष्टिकी इसी मौलिक आत्मीयता और परस्परापेक्षिताको हमें 
पहचान लेना है | इसीमें सारी बातोंका हल है | व्यक्तिकी रगढ़ या व्यक्तिके 
दुःखमेंसे ही विश्व-वेदनाकी थाह हमें मिल सकती है । इसलिए, व्यक्तिके 
दुःखकी उपेक्षा करके विश्व-वेदनाकी खोजमें हम न जाएँ । वह कहीं मिलने- 
वाली नहीं है । गांधीकी वह पहले च्वणकी वेदना व्यक्तिकी वेदना थी और 
अगले च्षणकी वेदना विश्व-वेदना थी---जिसमेंसे महान्‌ विश्व-प्रेमकी ज्योत्ति 
का जन्म हुआ ओर गांधी मानव मात्रका वन्दनीय प्रभु हो गया । 
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मित्र बोले कि यह सब ठीक है, लेकिन आज हमें फ्रासिज्म के 
खिलाफ़ आवाज़ उठाना है। चारों ओर देशमें उसके लिए. कॉनफेस हो 
रही हैं--और हम केसे चुप रह सकते हैं । और देशम ये जो इतने लोग 
फासिस्ट-विरोधी कॉ्नफ्रेंस कर रहे हैं वे कया ईमानदार नहीं हैं ? क्‍या हम 
रोम्या-रोलां जैसे महान्‌ साहित्य-मनीषीको फासिस्ट-केन्दरोंमें सढ़ते देखकर चुय 
रह सकते हैं ?? 

मैने कहा--“फासिस्ट-विशंघ क्‍या हमारे नारोंसे हो जाएगा ? और 
फ़ासिज़्मको जन्म जिन्होंने दिया है और आज समस्त देशका प्राण जिनकी 
कृपाके अधीन मोौतकी अन्तिम सेसि ले रहा ६---उनके बारेम॑ क्या हम 
अत्यन्त विश्वस्त और निश्चिन्त हो गए हैँ कि वे ही नवीन विश्व-व्यवस्था 
ओर विश्व-शांतिके एकमेव स्वयम्भू प्रभु हें ! बंगालका दुभिक्त और हमारी 
मातृ-जातिके सर्वेस्वका अन्नके दानोंके लिए खुले बाज़ार विक्रय क्‍या हमारे 
हृदयके खूनमें उबाल नहीं उठाता ? पडोसके ग्ररीब मोहल्लोंमें लोग भूख और 
रोगसे त्रस्त हे ओर हम साहित्य-सभाके बीच फ़ासिस्ट-विरोधके नारे लगाकर 
साहित्यके नवीन मल्योंपर वाद-विवाद करना चाहते हैं ! गांधीको हम कारा- 
गारमें सड़ने दे सकते हैं---पर रोम्या रोलांको मुक्त करानेकी चिन्ता सर्बोपरि 
हो पडी है। प्रेमयोगी रोम्या रोलांकी महानताके प्रति शतश: बार हमारी बन्दना 
है, पर अपनी मुव्तिके लिए उन्हें हम जेसे दुरबलों और दम्भियोंकी ज़रूरत 
नहीं है । ओर यह निश्चय जानिये कि हम अपने नारोंके इस गगन-भेदी 
अरणय-रोदनसे रोम्या-रोलांको मुक्त करानेम॑ ज़रा भी मदद नहीं करेंगे | यदि 
हमारी असलियत थे जान लेंगे, तो हमारे इस मिथ्या आचर्णस उनकी 
आत्मा प्रत्युत दुखेगी ॥! 

मित्रने तुर्त अपना चमड़ेका त्रेणभ उठाया और आवेशम आकर 
सीढ़ियाँ उतर गये। में लात क्षमा मौगता रहा--नमस्कार करता रहा--- 
पर उन्होंने कोई उत्तर नहीं दिया । मेरा तिरस्कार करके वे चले ही गए--. 
क्योंकि उन्हें मरी साहित्यिकतासे प्रयोजन था, मनुष्यतासे नहीं | 

> 


साहित्यकार संघषके सम्मुख 


आज साहित्यका कोई भी प्राणवान सर्जक किसी अपने ही आत्मिक 
एकांतमें बैठकर, बहिजगतके संघर्षोसे नितान्त अछूता रहकर साहित्य-साधना 
नहीं कर सकता | लोक यदि सत्य है और साहित्यकार यदि अपनेको 
लोक-जगतका प्राणी मान लेनेकी - ईमानदारी रखता है, तो लोकाकाशका 
कोई अश आज ऐसा नहीं बचा है, जिसे निखिल सृष्टिमें तात्विक 
रूपसे चल रहे इस संघर्षके वात्याचक्रे अशांत न कर दिया हो । 
लौकिक मानवकी तो बात दूर रही, वह अलोकिक कही जानेवाली मुक्ति 
ओर उसके वासी मुक्तात्माओंकी सत्ताका मुल्य भी, लोकसे नितान्त परे 
होकर तो हमारे लिए शुन्यके बराबर है। फिर लोकमें रहकर तो साहित्य- 
कारके लिए, उसकी सारी बाह्य प्रकृति और उसका आकाश, आज उसीके 
रक्त और उसीकी मत्युसे आच्छादित हो गया है। यह कहकर में कविके 
अन्तमुंख दशन या अन्तर्लोककी अवशा नहीं कर रहा हूँ,न आकाश या 
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प्रकृतिकी तात्विक अलिसता पर अश्रद्धा कर रहा हूँ | पर कहना चाहता ह 
कि साहित्यक्रार या कविका अन्‍्तर्देवता मानवके चोलम॑ं रहकर, मानव मात्रपर 
छाई इस मरगा-वेदनाके प्रति अवरुद्ध नहीं रह सकता । इसीलिए यह ओर 
भी अधिक सत्य है कि कुछ साधक अपनी अन्तमुस्खी साधनासे, इस प्रलयम 
खो रही आत्माके चेतन्यको, इस घूर्णिचक्रसे बचाकर हमे लौटाएँ, हमें 
फिर चेतन करें | पर साहित्यकारके लिए. बाह्यसे नितान्त बिमुख होकर, 
उदासीन होकर यह सब साध्य न हो सकेगा । वह योगियोंका मार्ग है; हर 
साहित्य-चितक उस आत्म-दशनकी दुह्ई देकर अगर अपनी तन्‍्हाईकोा 
बेदाग और बेदखल समभनेमें गर्क हो रहा है, तो वह भूठ है; वह दम्म हे, 
वह आत्म-हत्या हे । आत्म-साम्राज्यकी सीमाम॑ प्रवेश पा जानबात्ने योगी 
अरविन्द भी इस बाह्य वास्तविककी अवज्ञा करके, महज़ अपने मौनमें 
समाधिस्थ नहीं हो गए हैं । बाहस्के गतिमान विश्वकी हर क्रिया-प्रतिक्रिया, 
प्रक्रिया, हर स्थूल घटना, आन्दोलन ओर उसके पर्णिमके प्रति अपनी 
सम्पूृणा चेतना और कमसे वे सावधान है । 

पर इसका अथ यह नहीं कि साहित्यकारको, बाह्यके अन्घ विस्फोय्म 
जन-सागरके इस तृूफ़ानकी गतिका अश मात्र बनकर ही रह जाना है। 
जीवनकी गतिके प्रति ईमानदार हम हों, यह ठीक है, पर साहित्यकारकों तो 
सष्टा होकर विवेकबान भी होना है न। मनुष्यकी मनुष्य होकर तो प्रगति- 
शील होना है न। गतिके विभिन्न विरोधी और संघर्षामिभूत मार्गोसे जीवन 
को मोढ़कर उसे निखिलंके कल्याणकी धुरीपर हमें सुसंवादी बनाना है। 
जीवनकी गतिमें जो नाशक और तीज विष्रमता आ गई है उसे हमें सम 
बनाना है। भीतर-बआहरकी समस्वस्ताका जो सूत्र भेगे हो गया है, उसे 
हमें फिरसे जोड़ना है । 

अपने अन्तमुंखी जोवनमं हमें अपनी आत्मस्थताकी खिड़की परसे 
सारे बाह्य संघका एक अनासक्त दशेन चारों ओरसे करना ६ै। ओर 
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फिर यदि हो सके तो उसके बीचसे शांतिका मार्ग खोज निकालना है। 
अपने बहिमुख जीवनमें, अपने भीतरकी समस्त चेतनाकों जागत रखकर, इस 
संधके बीचोंब्रीच उतरकर उसके कषाघातोंकों ओर उसको तीखी धाराओं 
को भी अनुमव करना दे। लेकिन उस अनुभूतिकी तीत्रतम वेदनाको 
तुस्त किसी प्रतिक्रियामें भी नहीं उगल देना है, उसे फ्या जाना है। हमें 
आग ओर विष पी जानेकी आत्मिक सामथ्ये भी अपने भीतर उत्पन्न करना 
है । इन आघातोंकों पचाकर, विवेकपुर्वंक इनके मीलिक प्रतिकारकी धीर- 
गम्भीर और अपराजित तेयारी भी हमें अपनी आत्मस्थताकी खिड्कीपर करना 
है | यह खिड़की बमके बदते बम बरसानेका मोर्चा नहीं है, यदि हो सके 
तो हम वहांसे प्राण-प्राणकी मल आत्मीयताका अमत बरसाएं | यह काम 
किसी योगीके बाद सीधे लोक-हृदयकों घरतीपर केवल साहित्यकारके ही 
द्वारा सम्भव है । न तो यह काम केवल तलवार त्नेकर मानवताके भाग्य- 
विधानका दावा करनेवालोंके बसका है और न राजनीतिकी डोरियों हिलाने- 
वाले चतुर शातिरोंके बसका | हमें भ्युके बदलेमें, खण्डित व्यक्ति-जीवनका 
दान करके भी, विश्व-मानवताको जीवन-दान करना हैं। साहित्य और 
कला-सजन। सम, निर्माण ओर कल्याणकी तपः:प्रृत साधना-भूमि है । वहाँ 
हमारा ज़िम्मा संघरषके वास्तविक छुजधारोंसे ज़्यादा बढ़ा है। संघषका सूत्र- 
धार तो पक्त विशेषके ढितमें संब्रषे सफल संचालनका जिम्मेवार है | 
पर योगी, प्रकाश-दृष्ण कलाकार और सर्जककी संघरंकी कड़ी नहीं बन 
जाना हे----उसे तो संप्रषको उलट देना है। उसे अपनी जानकी क्रीमत 
पर भी संघषके दुडत्तकों भंग कर देनेके लिए तैयार रहना है। यानी संघर्ष 
के छोरको---उसको जड़को--पकड़कर मानव-जातिके सम नेताओंके हाथ 
मे सौंप देना है, ताकि एक सिरेसे थे सारी अव्यवस्थाकों पुनव्य॑वस्था दे सकें । 
मानव जातिके इतिहासमें अपूर्ब-भ्ृत, श्राजके इस युद्ध-संहारके युगमें, साहित्य- 
कारके कु व्यका घरातल मेरे नम्न विचारसे यही हो सकता है । 
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साहित्यकी चिन्ता अनुभृतिकी श्रोतोमयी भूमि पर होती है। इसीलिए 
साहित्यकारका अन्तर्लोक एक मानीमें बोधिसत्वके समतामय ज्योतिर्लोक सा 
होता है | संघर्ष तो उसके आस-पास अनेक विपरीत वेशोंमें लहरा रहा है; पर 
साहित्यके केन्द्रीय प्राणके निकट पहुँचकर वे सारे विप्रवेग जसे सम होकर 
उसमें लीन होते नज़र आते है। राजनीतिक, अथशाम्री और वज्ञानिक, 
जगतको सतहपरके यन्त्रकी तरह परात्मक रूपसे ही समभता, सुलभाता और 
फिर छलमाता है | मस्ति'कके तकसे वह उसे जाँच कर, उसके बारेमें अपनी 
तार्किक तश्खीस पेश करता है | फिर उसके अनुरूप ही एक तक-प्रधान 
सद्घांतिक नुस्खा तजबीज़ करता है । आत्मविश्वाससे स्थिर हृदयकी भ्रमिपर 
किसी स्वात्मक अनुभृति-चेतना से जगतके साथ आत्मीयताका अनुभव 
वह नहीं करता | साहित्यकारका सबसे बडा मापदण्ड या बोध-यन्त्र हृदय है; 
इसीलिए सबसे पहले वह स्वात्मक है | पर जगतके साथ इस स्वात्मक आत्मी- 
यताकी सर्वव्यापिनी अनुभूति पानेके लिए साहित्यकारको, अपने वयवितक 
जीवनके आंशिक सम्बन्धोंम, अपनेको सकीण अह और आत्मलिप्सासे बचानेंके 
लिए परात्मक दृश भी होना है | अर्थात इस व्यापक 'वसुधव कुटम्बर्क! के विराट 
चेतना-स्तरपर जीवन जीनेके लिए उसे जगतका अनासक्त दृश होना अनिवाय॑ 
रूपसे आवश्यक है । असलमें ज़रा गहरे उतस्कर देखा जाय तो साहित्यकार तो 
अपनी स्वात्मकताकी ईमानदार और ऊर्जस्वल साधनामें ही, विकासके चरम 
बिन्दुपर पहुँचकर, अनायास ही एक अनासक्त दृष्ठ हो उठता है | उसकी 
एकतान स्वात्मकताकी सतत साधनामें अ्रनासक्ति छायाकी तरंह उसके पीछे 
अपने आप ही प्रतिफलित होती चलती है । विश्व-संश्कि साथ इस मूलभूत 
ए.कात्यकी साधनामें साहित्यकार निष्पयोजन है। इस सम्बन्धता पल-पल 
अनुभव, संचय और हृष्टीकरण ही उसका साध्य और साधन एक साथ है। 
उसका सब्रसे बढ़ा मृल्य या प्रयोजन प्रेम है, आचरणामें उसे ही मनुष्यता 
कहते हैं | इस प्रेम या मनुष्यताका मृत्य साहित्यकार्के लिए निरत्ताप रूपे 
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(»5५०।०७६८।५) सच है। इस सम्बन्धके निकट सारे ताल्याल्निक परिस्थिति-.. 
जन्य (भीतिक, राजनेतिक, आर्थिक, राष्ट्रीय, कलात्मक) मुल्य गीण हैं । कह 
सकते हे ये सभी मूल्य उसी मनुभ्यता या प्रेम्क विभिन्न देहिक अगः हैं जो 
उसीकी रक््ताके व्विए उसीसे मूल्य पाते है । अपने आपमें इनका कोई मृत्य 
नहीं । इनमेंसे एक विशिष्ट आंगिक मृल्यकरे लिए--मसलन अमुक राजनीतिक, 
राष्ट्रीय, या कलात्मक प्रयोज्नकी तात्कालिक प्रतिके लिये---साहित्यकार 
मनृष्यता या प्रेमके इस परम सम्बन्धका आँच पहुँचानेका अपराध न करेगा | 

मा।नव-जीवनका ऐसा कोर्ड अंग विशेष, जब कभी किसी तातककालिक 
प्रयोजनका आग्रह लेकर मनुप्यके जीवनकी क्लीमतपर भी मनु॒प्यकी छातीपर 
अपनेको प्रस्थापित करनेको दुर्दम दो उठता है, वहां साहित्यकारकी अ्रल्प्त 
प्रेम-शक्तिकी परीक्षाका कण आ पहचता है । राजनीति, अर्थशास्त्र ओर विशान 
सभी के अपने आंगिक दायरे बन गए हैं। वर्हा उनके प्रयोजन या 
प्रेरणा उस विशिष्ट कार्य-सिद्धिसे सीमित हो जाते हैं । वहाँ मनुप्यका मुल्य 
भी एकबोरगी ही गोण हो जाता है । ये सारे युद्ध-संघर्ष इसी प्रकारके अति 
पभत्मक (00|८८(४०) हो पढ़े अंग विशिष्टकी उत्कटता ओर प्रभुत्वसे संचा- 
लित हैं | स्वात्मक आत्मीयताका वहाँ सवंथा लोप हो जाता है । प्रधानतः 
राजनीतिकता और उससे उत्पन्न होनेवाली शक्ति-पुजा तथा शासन-वासना; 
ख्राथिक शुक्तित और उससे निपजने वाले वेमव-मद, भोग-सामथ्ये, तथा व्याव- 
सायिक सम्बन्ध; राष्ट्रीय व्यक्तिमता और जातीयताका आत्यतिक दुरमिमान; 
ये सब तत्व अपने ही में स्वये साध्य हो उठते हैं । और उनके बीच जब 
संघर्ष उत्पन्न होते हें, तो आधुनिक महा-युद्धोंकाप्स्वरूप धारणा करते हैं। वहाँ 
मनुष्यता या प्रेमका मूल्य सापेक्ष हो पड़ता है । अपने आपमें उसका कोई 
मुल्य नहीं रह जाता । 

पिछले मदायुद्धंक बाद जब रूसमें सर्वहाराकी क्रांति हुई, तो सबबहाराके 
उद्घधारका मानवीय मृल्य--वह मूलभूत मानव-कल्याणकी प्रेरणा--उस वर्ग 
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विशेषकी भौतिक व्यक्तिमत्ताकी प्रस्थापनाके विजय-मदके नीचे दब गई । मनु- 
प्यताकी क्रीमत केवल स्वेहारा व्शेकी अ्रपेच्तासे सीमित हो गईं । फिर मनुष्य 
मात्रके कल्यागका स्वप्न उसमें केसे देखा जा सकता था १ सर्वहाराकी क्रांति 
की मानवीय क़ीमतने समस्त थरपके स्व॒तन्त्र चितकोंकों एक ज़मीनपर वर्बस 
ला खड़ा किया था। सर्वहारा वगकी सताके प्रयोजन द्वारा जब उसी मानवीय 
क्रीमतकी सित्ली उड़ाई जाने रूगी और उस प्रयोजनकी फाँसीपर खुले 
दस्त मनुप्यताको यांगा जाने लगा, तो रोम्यां रोल्ां तथा उनके साथ यरपके 
अनेक स्वतन्त्र-चेबा साहित्यकारों और चिंतकोंने, जिन्होंने पहले क्रांतिके मान- 
बीय सत्यके समद्त अपने सारे स्वतन्त्र चितनकी बलि चढ़ा दी थी, उस 
मनुप्यताकी हृत्याके खिलाफ़ विदोहकी आवाज बुलन्द की । उन्होंने ऋतिके 

हान सत्यको स्त्रीकार किया अवश्य, पर मनुष्यकी स्वाधीन चिन्ता और 
चेतनाकी क्रीमतपर नहीं । और तो और, वह अपने ही हृदयकी रक्तधारासे 
ऋंतिका साहित्य-यज्ञ रचनेवाला, रूसका लाड़ला वाणी-पुत्र गोरकी भी उस 
मानव-हत्याके प्रति क्षुब्ध होकर विदोही हो उठा । वह रूस छोड़कर चला 
गया । यह सब्र इसलिए सम्मव हुआ कि साहित्यकार जगतका बोध, हृदयमें 
होकर पाता है| वह किसी भी काल, देश, लोक या युगके बन्धनोंसे बंधकर 
नहीं बोल सकता । वह तो जन्मतः, स्वभावसे ही अविच्छिन्न आत्मीयताका 
साधक योगी होता है। प्रेम उसका अन्तर्देवता होता है, इसीलिए, वह स्वभाव- 
से ही अहिंसक होता है। अनीश्वर्वादी कबि शैले तथा भयानक बुद्धिवादी 
बर्नाड शो जन्मजात मांसाहारी होकर भी, अपने विकान्सोमुख जीवनमें क्यों 
अनायास ही शाकाहारी हो उठे ? तर्क यहाँ पराजित है, इसीलिए, सारे प्रश्न 
यहाँ आकर निर्वापित हो जाते हैं। साहित्यकार आत्म-साम्राज्यंके अखण्ड 
चक्रवरतित्वका दावेदार होता है। इसीलिए, वह किसी सिद्धांत या देश-कालकी 
कितनी ही बढ़ी परिस्थियोंके तक्काजोंको मानकर भी, विवेक-पृवंक उनका 
साथ देकर भी, वह प्राण-प्राणकी आत्मीयताके इस देवासनपर समभीता 
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नहीं कर सकता | यह उसका अस्तित्व-घर्म है। आज तकके मानव-इतिह्ञल 
के आलोकम कहीं भी आप इस सम्यकों जांच देखिए, इसपर तक नहीं हो 
सकेगा | इस मल भूमिपर आकर वह पूर्ण स्वान्मक दृश्ा होकर जीवनका अना- 
सक्त योगी हा जाता है | यहाँ आकर स्त्र तथा पर का भेद लोप हो 
जाता है। 

महायुदसे रक्तस्नात यरपमें जब रूसी क्रांतिके कल्याण-यशमें भी 
मनुष्यताकी बलि अनिवाये मानी जाने लगी तो उसके सम्मुख्| यरपके 
महान साहित्य-योगी रोम्यां रोलांने विद्रोहकी पुकार उठाई | उसका ज़िक्र करते 
हुए. उन्होंने अपने प्‌ ऋा॥ गण 7९४४ में लिखा है----'उन बस्सोंम॑ [१६२ १- 
१६२२] अविश्रान्त रूपसे मेने हिंसाके प्रति मानवी चेतनाके इस आत्म- 
समर्पगके खिलाफ़ आन्दोलन किया--बढ हिंसा जो युगंके उस उन्मादमें 
मात्र एक दृथियार ही नहीं बत्कि ध्वजा मानी जा रही थी। इस हिसाके 
खिलाफ़ मेरा विद्रोद यदि एक ओर यूरपके स्वतन्त्र क्रान्ति-चिन्तकोंकी बोल्शविक 
दमन-पीड़ितेकि विरुद्ध की गई अपीलोंसे पोषण «पा रहा था, तो दूसरी ओर 
मेरे अत्यन्त विश्वसनीय मित्रेकि कुंद्ध होकर रूससे लोटनेपर उनसे सुने हुए 
वर्गनों द्वारा और गोकीके पत्रों द्वारा पोषण पा रहा था। गोर्की स्वयं भी 
बड़ी ही कटुता, निराशा और मानसिक सन्‍्ताप लेकर कुछ समयके लिए 
रूस छोड़कर चल दिए थे | चिन्तनकी स्वतन्त्रता ही उन दिनों सर्वोपरि 
होकर मेरी ध्वजञा बन गई थी.। तब म यह भी नहीं चाहता था कि वह 
संफ्पसे अपनेको अलहदा रखनेका एक मात्र बहाना बनकर रह जाए । उसके 
विपरीत वेयेक्तिक चिन्तनके स्वातन्त्रयका यह मंणडा में सर्वहाराके संघर्षके मस्तक 
पर उड़ाना चाहता था | लेकिन सर्वहाराके सिपाही किस क़दर अथक रूपसे 
इसे कुचलते-फाड़ते हुए आगे बढ़ जाना चाहते थे ! समृहकी अन्ध-शक्ितयों 
से बेहद प्रभावित होकर वे वैयक्तिक विवेक अथवा बोधको पर्याप्त मुल्य 
देना भूल गए थे ।! 
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इस प्रकार रोम्यां रोलां और उनके नेतृत्वमें यूरपके सभी स्वाधीन 
चिन्तकोंन उस समय निष्किय जिन्तनकी ताइना करते हुए क्रान्तिके उस 
महान्‌ सत्यके आगे अपना मस्तक नत किया था अवश्य। पर साथ ही 
उन्होंने मानव-हत्याके उस बरबर आयोजनक प्रति अपनी कठोर भ्सना और 
तीत्र ग्लानि भी प्रकट की थी तथा मनुष्यक्रे स्वतन्त्र वयक्रितिक बोध और 
चिन्तनके जन्म-सिद्ध अधिकारकी घोषणा की थी | 

यदि हो सके तो युद्धकी इस विभीषिकाके सम्मुख, हम मी अपनी इस 
स्थिति और दायित्वकों पहचाने | इस दुःसह कुरूपताम से जो प्रव्वर सत्य 
प्रकट हो रहा है उसके प्रति हम ईमानदार हों | जिस घरतीपर जन्म धारण 
कर हम जीते है, जिस मानवताके रक्त-मांसमें से हमने शरीर पाया है, पोषण 
पाया है, और विरासतमं अन्य ज्ञान, संस्कृति और साहित्यके भग्डार पाए, 
हैं, उसी मानव्रताकी मरगा-पीड़ा और नवजन्म-धारगाकी इन खतरनाक और 
नाजुक घड़ियोंमें हम उसके बीचोंबीच अपनेको पाएं. | आज हमारे हृदयकी 
समस्त सश्वित कोमलता, प्रेम और ऊष्माकी अमि-परीक्षाकी गम्भीर घड़ी आ 
पहुँची है | इस प्रखर सत्यकी सूलीपर अपने नग्न हृदयोंको बिंघवाकर भी 
आज हमें मृत्यून्मुली मानवताको अमृत और तेजका दान करना है । हमें 
इतिहासकी मर्ज़ीपर सिग्नेलिंग नहीं करना है, हम इतिहासके दुश्चक्रकों वहाँ 
से उलग देना है, जहॉँसे वह ग्रलत हो गया है। 

किसी राजनेतिक सिद्धान्त या मतवादका भंणडा हमारे तथाकथित 
बुद्धिवादी और स्वतन्त्र मस्तकपर न शड़ा हो, यह हम ईमानदारीसे अपने 
ब्रह्मस्थ्रमं विवेकका हाथ फेरकर व्योल देखें | किसी भी साहित्यकारका 
हृदय और मस्तिष्क यदि इस प्रकारकी किसी भी विशिष्ट राजनतिक, आर्थिक 
या रूढ़ धामिक प्रतिक्रियाके केन्सरसे ( ((७॥८८। ) मुक्त है, तो उसकी आत्मा 
इस महान्‌ युद्ध-सघर्षके पिछले मुर्दोका भूत बनकर नहीं भय्केगी | बल्कि वह तो 
अपनी छातीपर क्रॉस धारण करता हुआ, पुरातनके इस हिंसाकी चीत्कारोंसे ऋत्त 
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अन्धकारके अनेक स्तरोंको चीरता हुआ, नवयुगकी प्रभात-तलहटीमें देवदूत 
को तरह प्रगण होगा। थ्युद्धका अन्त करनेके लिए युद्ध तथा “जनताका 
संग्राम” के नारे लगानेवाले बेधु, निखिल मानव-हृदयके स्वामी साहित्यकार 
होकर, हिंसाके इस नाशमत्त दुश्चक्रमें से, अपने इस वेज्ञानिक कॉस-मॉँसके जाने 
किस रेखा-गणितके बिन्दुपर मानवताकी मुक्तिका सपना देख रहे हैं १ यह 
तो किसी भी तक, विज्ञान और गणितसे नहीं समममें आ रहा हे । 
साधारण जनके मनमें एक और भी स्थूल प्रश्न उठ सकता है; साहित्यकार 
आज किस साहित्यका सर्जन करें और किसका न करें ? अपने हृदयके स्वामी, 
इसलिए विश्व-हृदयका मर्म-स्पन्दन अपने प्राणमें पल-पल अनुभव करनेवाले 
साहित्यकारके लिए बाहरसे इसका कोई निश्चित विधि-निषेध नहीं हो सकेगा । 
केवल उसे अपने विवेककी साक्तीसे यह जान लेना है कि वह पलातक 
(£5८००४६४) नहीं है । रक्तकी इस विप्लबी घाराके बीच खड़े होकर अपनी 
दूर-देशिनी प्रियतमाके प्रति प्रेमके गान निवेदन करना भी कोई अपराध नहीं 
है। सचमुच वह प्रेमका गान अशुा-अराके अन्तरकी संधि बनकर इस महा- 
अवकाशमें आत्म-दानके विनप्र आँसू बखेर चलेगा | क्योंकि उसी वायुमें तो 
अप्रेम ओर हिंसाकी पीढ़ित मानवता साँस ले रही है। वह प्रेमकी ऊष्मा और 
आद्रता, वह प्रखरता, वह विहलता---वह पव॑तों, नदियों, साथरों, वनों, दिश- 
दिगन्तरोंको भेदकर प्राणा-प्राणपर छा जानेवाली मानव-हृदयकी प्रेमाकुलता, 
क्या अनायास ही कहीं न कहीं जाकर उन जीवित, उत्पीड़ित मानवोंको स्पर्श 
कर नहीं पिघला देशी ?! और उस दूखर्तिनी अज्ञाता प्रियाकी खिड़कीसे 
यहाँ तक जो एक बलवान आकषेणकी अटूट श्रोतोमयी डोरी बँधी है, क्या 
उस पर बैठकर कवि इन सत्यानाशकी लहरोंसे जुमता हुआ इनपर आरोहण 
करनेका बल न पा सकेगा ! कल तक दो व्यक्ति-हृदयोंके प्रेमकी कहानी 
लिखनेवात्न साहित्यकारके हृदयको आज विशाल लोक-जीवनके अप्रि-कुगड 
की बेदना-वहिमें तपकर अपनेको खरा, सच्चा, अच्याय और सर्वव्यापी प्रमा- 
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शित करना है। अपनी कथाके सत्व-रूप प्रेमको लोक-जीवनके अनेक सुख 
दुोंसे भरे विपम सम्बन्धोंके विस्तास्म॑ फेलाकर उसकी अखण्डताकी 
परीक्ता करनी है। यदि कल तकके शान्त लोकमें साहित्यकार अपनी व्यधिे 
डूबकर ही समष्टिकों वहाँ उपलब्ध वर लेनकी साधना कर नहा था, तो आज 
उसे समष्ठिमं डबनेका खतरा उठाकर अपनी व्यष्टिकी संद्धित प्रेम शक्तिका 
समृष्टिके प्रागामें श्रुल रहे ज़हरमें छोड़कर उसे अमृत बना देना दे। भीतर- 
बाहरकी इस समस्वस्ताके साधक हम विराट विश्व-हृद्यकी बीनके वादक हैं, 
जहाँ जाकर सारे सुरोंका मोक्ष है। इसीलिए यदि हृदयसे हम मुक्त और 
ईमानदार हैं, तो अपनी खूब ही निष्ठुर और कड़ी परीक्षा ले देखे । यदि 
अपने अन्तमुंली जीवनमें हम प्रामाणिक और तन्‍्मय हैं, तो बाह्यके प्रति 
अवश्य ही दायित्ववान और कर्तव्यशील होंगे । यहीं बहिर्जीवनमें हम कम 
प्रद्त भी होंगे | कई बार अपने कमरेंके एकान्तमें काम करता होता हूँ, ओर 
सड़ककी आवाज़ों और हो-हल्लेपर सीढ़ियाँ उतरकर किसी भी लड़ाई-मगढ़िके 
बीच अपनेको निष्प्रयोजन दखल देते हुए पाता हूँ । यही हमारे अन्तर्मुख 
और बहिमुख जीवनके सामंजस्थकी कसौटी है | जिस प्रेमके रसयोगी पुरुषाथने 
उन शरद्‌-शीतला चोॉंदनी रातोंमें रासकी वह मोहनलोला सी थी, उसी 
प्रेमके कर्ंयोगी पुरुषाथने कुरुक्षेत्रके रणांगणा्में पाँच-जन्यका नाद भी किया 
था । वह मल हृदयकी चेतना यदि ईमानदार है तो साहित्यकारको भीतर- 
बाहरके अनेक विक॒ल्पों और विवादोंमें पढ़कर भट्कनेकी जरूरत नहीं है । 
उसे इस संघषके शूलोंवाले म|गपर प्रेमका संधि-सत्र लेकर चलना है। यही 
उसकी सजना ओर उसके गीतकी प्राणधारा होगी । 

एक ग्रलत फ़हमीसे हमें और भी बच जाना है। संघर्षके बीचों-बीच 
अपनेको पानेका यहं अथ नहीं कि संघ्षकी भौतिक कशमकशके बीच अपने 
सदेह व्यक्तित्वको आपाद मस्तक डुबाए रखकर हम इस त्रतका पालन करें | 
बल्कि संघषका केन्द्र-बिंदु पानेंके लिए आवश्यकता पढ़ने पर हमें संघषके 


जि 
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अ्रक्रांत स्थलकों छोड़कर किसी ऐसे शांत, एकान्त स्थानमें भी जा पहुँचना 
होता है, जहाँ किसी विशिष्टके अश मात्र न बनकर हम संघर्षकी सावदेशीय 
ओर व्यापक अनुभूति तथा दर्शन अधिकसे अधिक पूर्णातासे पा सके । ओर 
तब बहाँसे किसी स्वस्थ, मुक्त ओर शान्त मा्गका विधान कर सके | 

रोम्याँ रोलॉने अपने ” | ७७ ॥0६ 7८५४ ? में लिखा है---८उस सक्रा- 
न्तिकालमें गोकी और में जब अपने-अपने देशोंमें उस ममताकी साधनाके , 
सीधे प्रयत्नोंमें विफल हुए तो निराशाकी एक लहस्से आ्राः्त हो हमने 
अपने-अपने देश छोड़ दिए। गोर्कीने अपने ही ऊपर नहीं बल्कि समस्त रूस 
पर अधिक नतिक प्रभुत्व पानेके लिए, तथा उसके भाग्यकों अपेक्षाकृत 
अधिक अच्छी तरह समझकर उसके साथ तादात्य स्थापित करनेके ख्यात्नसे 
कुछ समयके लिए अपनेको रूससे निर्वासित कर लिया। ओर मने फ्रांससे 
हुट्टी ली---उस अन्घे और हटीले फ्रांससे जो तुर्त ही बड़ी तेज़ीसे एक 
प्रतिक्रिया और नए युद्धकी दिशामें आगे बढ़ रहा था--बरिना रुक सकनेकी 
संभावनाके | ३० अप्रल १६२२ को मेने सदाके लिए पेरिस छोड़ दिया 
आर स्वियज़रलडमें जा बसा । इस चीज़ने मुझे इस योग्य बना दिया कि 
में एक प्रपीढ़ित आत्माको---अपनी, यूरपकी और तमाम दुनियाक्री आत्मा- 
को---जो एक सर्वव्यापी विप्लबके मोकिसे त्रस्त थी, एक दिशा देनेके लिए 
अपने प्रयत्नोंको केन्द्रीभूत कर सकें । परिससे मेरा जुदा होना [हर चीज़ 
सापेक्ष है] मुझे शेष दुनियाके अधिक निकट ले आया था । 

यह मानव-इतिहासका वही बिंदु है जहाँ आकर मानवताके सभी महा- 
प्राण हितचितक और प्रकाश-दृष्टा, संघषे-निवारणंके लिए. प्रकाशकी खोजमें, 
संघ्षकी लीला भूमि छोड़कर किसी सुदूर एकान्तमें कुछ समयके लिए, निर्वा- 
सित हो गए थे । और वहांसे प्रकाश पाकर वे लौटे तो जगतको मा्ग-निर्देश 
दिया । किसी संघषकी सरगर्मीमें हम इस निर्वासनकों पलायन कहनेकी ग्रलती न 
कर बैठे, बल्कि गहराईमें पठकर इस मनोवशञानिक और मार्मिक स्यको पहचानें | 
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पर इसी स्थल पर साहित्यकारके लिए आत्म-परीक्षाकी कटिनतम कसौटी 
हे | निर्वासमका यह मार्ग उसके लिए किसी कायर पलायनकी ओट न बन 
रहा हो, अपने इस खतरे पर उसके अन्तर्दवताकों पहरा देना है, और चोरको 
पहचानकर पकड़ लेना है | 

लेकिन इसका यह मतलब नहीं कि कलसे हर साहित्यकार अपने किसी 
ख्वाबके स्विटज़रलडकी फ़ुल-बाटियोर्मि निर्वालित द्ोकर दूर-दूरसे युद्धकी 
रोमागियक भत्सना करना शुरू कर दे । युद्धका प्रतिरोध भी इद्धसे दूर माण कर 
नहीं दो सकेगा । यह तो एक अनिर्वार निष्टुर सत्य है; जिसे ज़िन्दा छाती पर 
मेलकर ही जीता जा सकेगा । युद्धको पेदा करनेवाली पाशव शक्तियोंसे हमारे 
आत्मबलको लोहा लेना यड़ेगा। सत्वरूप प्रेमको भूमि पर ललित वाज्भमयका 
सजन करनेवाली हमारी कोमला अन्तर्चंतनाको आज आत्माकी वह सचेतन्य, 
सृक्मतम पेनी धार बन जाना है, जो अभेद्य हिंसाकी चद्मम को 
अनायास ही काटती हुई, बबर आक्रमणकारीकी आत्माका द्वार मुक्त कर दे। 
यानी वहां प्रेमकी एक विवश, अधीर चेतना, एक विहल लौ-सी जल उठे । 
यह हो आजके हमारे साहित्य-निर्माणकी कसौटी और कम-न्षेत्रकी मॉगका 
उत्तर । वास्तवकी ओर उन्मुख रहकर ही यह योग साध्य है, किसी कायरताकी 
ओके मिथ्या वायव्यलोकमें यह संभव नहीं । 

न तो हर साहित्यकार अपनेकों योगी मानकर, कमक्षेत्र से पीठ 
दिखा, किसी एकान्तवासमें जा रहनेका हक़दार है ओर न हर साहित्यकार रोम्याँ- 
रोलाँ और गोकीकी जय बोलकर किसी निर्वासन द्वीपमें जा बसनेंके दुःसाहस 
का ही अधिकारी है। इसमें तो वेयक्तिक विकासकी ऊँचाई, बोध और दशन 
का धरातल, व्यक्तिका नेतिक बल ओर आत्मानुशान आदि अनेक शर्ते हें, 
जिनपर ऐसे क्रियात्मक निशाय श्राधारित हैं | यह क्षणके आवेशों, रक्‍्तके 
उन्माद, च्ाणाकी उमंगों और वासनाओंसे होनेवाले निर्णय नहीं हैं | रियाल 
रहे यह प्रतिक्रिया नहीं---प्रक्रिया है । 
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कर्मक्षेत्रसे ऐसे साधकोंका दूर जाना, समूचे कर्म-यशको अपने ही अन्दर 
प्रकाशित पानेकी साधना है। यदि वेसी ब्रोधशक्तिका धरातल जीवनमें हम 
नहीं पा गए हैं, तो कर्मक्षेत्रसे अलहदा होना निश्चय ही पलायन कहा 
जायगा | ऐसी कोई भी दुबेल अलहदगी वांछित नहीं । हम कर्म-क्षत्रके बीचों- 
बीच रहकर अपने प्रेमके तारोंपर मीतर-बाहस्के जीवनके सुर मिलानेकी चेशमें 
रत रहें | अपनी दनिक सेवाएँ देकर, अपने बन्खुओंके साथ कष्ट-आघानत सहन 
कर मानवके ऊष्णा रक्‍्तमें उससे सम्बन्धित रहकर हम उसका प्रेम संच्रय करें । 
फिर अपने भीतर उस प्रेमका विराटीकरगा करके उससे सशक्त, जीवन्त साहि- 
त्यकी उज्वल मूर्तियाँ ढाल । साहित्य तो निश्चय ही आत्मदान और त्यागका 
उज्बल मागे है। जीवनके चौराहेकी किसी भी सूली पर लाहित्यकारसे बिसजन 
की माँग हो सकती है । 

संघषंकी इस विषमतम घड़ीम॑ कतेव्यकी सबसे बढ़ी पुकार साहित्य-मन्दिर 
के द्वार पर ही य्करा रही है | यदि हो सके तो सिद्धान्तों ओर पुरातन सस्‍्कार- 
मोहकी साँकले तोड़कर तमाम हिंदुस्तानके साहित्यकार, प्रेमकी निरपेच्त और 
अपराजित भूमि पर आ खड़े हों। जन-जनके बीचकी निरपेक्त, अटूय्नीय 
आत्मीयता ही उनका महान मन्त्रानुष्ठान हो । 

बड़े बडे सैंगठनों, घोषणाओं, कॉनफुंसों और दस्तखतोंकी ज़रूरत इसमें 
नहीं है | अपने संकल्पोंको अपने ही आत्म-बल पर तौल कर हमें चुपचाप 
अपना करतैव्य करते चलना है। 


फ्र 


साहित्य-साधना ओर मनुष्यता 


साहित्यिक बननेकी साधना करनेके बजाय, कलसे यदि हम मनुष्य 
बननेकी बात सोचे तो अपना और जगतका ज़्यादा कल्याण हो सकेगा । 
ताध्य यदि आत्मा है, और आत्मामें होकर जगत्‌ है, तो आत्मा और जगत 
की प्रकृ0. एकताके बीच हम साधनोंकी अनावश्यक और जड़ अखलाको 
पुष्ट नहीं होने दें, यह सावधानी हमें सदा रखनी है। नहीं तो हम साध्यकों 
बराबर चूकते ही जाएंगे, और साधनोंके मोहमें फेसकर विलास-लिप्साका 
ऐसा दलदल पेदा कर लेंगे, जिससे उब्रनेकी बात सोचना ही फिर हमारे 
लिये दुश्वार हो जाएगा | फिर न आत्मा मिलेगी न जगत; रह जाएंगे केवल 
ये दो निजीव शब्द हमारे अहमके खोखले शुन्यमें मठकते हुए, । 

प्रसंग योँ आया कि दो एक साहित्यिक मित्र कल मिल गए, एक 
चौराहेपर । नऐ, चलनकी पूरी साहित्यिक वेष-भूषा और ठाट-बाटसे शायद 
वे शामकी तफरीहको चले थे | में अ्रपनी एक पड़ीसिनंके लिए दवा लेने 
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बाहर निकल आया था। कपड़ोंका ख्याल कुछ था नहीं; उस निराधार 
बुड्ियाका इकलौता लड़का विषम ज्वरमें बर्रा रहा था । साहित्यिक मित्रोंको 
देखकर जान बचानेकी इच्छा हुई | बिना इधर-उधर देखे अपनी राह तकता 
चला जा रहा था। तब तक तो पकड़ाईम आर दो गया। एक मेश द्वाथ 
भकमोरकर बोल्--“कहा यार, बहुत दिनोमे दीख, मिलते ही नहीं हो 
ग्राजकल तो---क्या बाहर चले गए थे ? बीमार थ्र! अजब दाल हो रहे हो 
यार ! आखिर बात क्या है---?? मेने कद्दा--“नहीं तो, कुठड यों ही-- 
जानते हो, ऐसे ही चलता हे |! क्रैफियत अनावश्यक थी । कि दूसरे ही क्षण 
साहित्य-जगतकी बातें बौक्वारकी तरह मुकपर टूट पढ़ी । मैंने उनसे क्षमा मांगी 
ऋऔर आशा चाही । बोले--“भाई, अजीब हो गए हो तुम---बिलकुल हाल- 
बेहाल--किस दुनियामें हो आखिर ! और बताओ साहित्य-साधना कैसी चल 
रही है ! मेने कहा---“भाई, साहित्य-साधना अब मेरे बसकी नहीं रह गई 
है---और अपनी अयोग्यताको जान गया हूँ, इसीसे अपने आप वहाँस छुट्टी ले 
ली है ।! कहकर मने फिर क्वामा माँगी और छुट्टी चाही | पर मित्रकों मुझपर दया 
आ गई थी---सो मेरे दोनों जुड़े दहाथोंकों अपने हाथम पकड़ पानके रागमें 
भूमते ओठोंसे बोले--'हाँ यार, इधर तो अस्तसे ही हो गए हो बिल्कुल- 
कुछ लिखते ही नहीं--श्रोर इधर तो कोई साहित्यिक जमघट ही नहीं 
हुआ / मेने कहा---हाँ, होना चाहिये अवश्य !! ओर अबकी बार आर 
ज़्यादा लम्बा प्रणाम कर में अपनी राह बढ़ ही तो गया | 

पॉँच मिनिटमे ही ये सब बातें हो लीं। ध्यान दवाकी ओर था, 
इसलिये साहित्य और साहित्यिक मित्रोंकी बात बिल्कुल भूल जानेकी विवश 
था | पर रात जब बिस्तरमें जाकर पढ़ा तो दिन भरकी चर्यामें से जो चित्र 
मनपर कहीं काई गहरी लकीर छोड़ गए थे, वे एक-एक कर उभर रहे थ | 
साहित्यिक मित्रोंको बातने मी कुछ कठोर प्रश्न मनमें उठा दिए। मेने कहाः 
ठीक तो कह रहे थे वे साहित्यिक मित्र--में कहाँ रह गया हूँ साहित्यिक 
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उनके अथमें ? क्‍योंकि न मासिक पत्रोंमें अपनी लिखाईकी धूम है, न 
पॉलिश-पोशाकका ही भान है, और न साहित्यिक मित्रोंकी मस्तीकी मह- 
फ़िलोंमें ही मैं शरीक हो पाता हूँ | दिन थे जब चायके प्यालों और हलुबे- 
नमकीनकी तश्तरियोंपर “विश्व-राजनीतिः और “विश्व-साहित्यिकता? पर बड़ी 
ही तूफानी सरगशर्मियाँ होती थीं; और पानकी लझ्ज़त' और सिशरेटके घुओंमें 
साहित्यकी बारीकियोंपर बालकी खाल निकाली जाती थी। उन आयोजनोंकी 
रंगरेलियोंमें भी खूब ही शरीक हुआ हूँ | पर इधर दिन-बदिन उस दुनियासे 
दूर ही पड़ता गया हूं । 

वह चारों ओरसे अपनी विवशता ही तो थी। अपनी कष्ट-यन्त्रणाकी 
रातोंको अकेले ही जब खूनके घूँट-घूँठ पी गया हूँ, तो बाहरकी दुनियाकी 
खुशियेंके मेलेमें जाकर सुख खोजनेकी आत्म-छलना अब शायद मुभसे नहीं 
हो सकती थी .। एक दिन बाहस्से एक समर्थ साहित्यिक मित्र आये ओर 
बोले कि---अपने आप में बन्द होकर यह सब में ठीक नहीं कर रहा हँ-- 
और अब हफ़्ते दो हफ़्ते मुके उनके यहाँ चले जाना चाहिए---बाहरकी 
दुनियामें जाकर अपना खोया हुआ सुख और मस्ती खोजनी चाहिए, शत्यादि- 
इत्यादि, ..। मेने उनके निमनन्‍्त्रणंके लिए. आभार माना और कहा कि अब- 
काशसे उनके यहाँ जाऊँगा अवश्य | वे बहुत हार्दिक, अभिन्न मित्र थे--- 
पर इधर छः: महीनोंसे जबसे में अपनी यनन्‍््रणाओंके नरकमें मठक रहा था, 
मित्रका कोई पत्र पानेका सौभाग्य मुझे नहीं प्रात्त हुआ था। क्योंकि में 
साहित्य और मस्तीसे बहुत दूर पढ़ गया था, सो मुझे पत्र लिखकर वे क्‍या 
पूछते १ यही न कि में जिन्दा हूँ या मर गया ! मगर यह भी क्या पूछनेकी 
बात है ! यह तो 7४८६ हे, ओर गुजर रहा है तो मान लेना चाहिए । 
मित्र पत्रकार हैं, नितान्त व्यस्त और लोकके सबसे महत्वपूर्ण आदमी | 
धविश्व-युद्', “अपुर्व नर-संहार', “महा संघर्ष', “विश्व-क्रांति' और “नवीन 
विश्व-विचार! को चिन्तासे उनका जीवन दुंण भर भी तो खाली' नहीं है। 
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एक व्यक्ति-मित्रकी मुसीबतका क्‍या मूल्य है, जबकि विश्व-युद्धमें करोड़ोंकी 
मृद्यु-संब्याका हिसाब नहीं है---ओर बलड्भालमें लाखों मनुष्य भूखके कारण 
कीड़े-मकोड़ोंकी तरह प्राण त्याग रहे हैं ! मित्र इन विश्व-मानवताके संकदोंपर 
ओजस्वी सम्पादकीय लेख लिखें या मुझ व्यक्ति-मित्र के मरने-जीने और 
खुशी-खेरियतकी खबर जाननेके लिए पत्र लिखे? पवल्कि मुझ जैसे दुबलके जीनेने 
तो जीवनको महंगा बना ख़खा है। में अपदाथ यदि मर ही जाऊँ तो अधिक 
जीने योग्य पुरुषाथियेंकि लिए आवश्यक स्थान रिक्ति हो जाएँ !! पर नित्र मेरे 
यहाँ समवेदन और सहानुभूति देनेके प्रयोजनसे आये थे, और मुमे जिन्दगी 


आर जिन्दादिलीकी शिक्षा दे रहे थे---क उनके यहाँ कुछ दिनोंके लिये चला 
जाऊँ--और इस विस्तृत दुनियामें सुख और मस्ती खोज; बंद रहकर तो 


शायद में आत्म-हत्या कर रहा हैं---आदि-आदि; तब में उनके प्रति कृतशता- 
के भात्रस नम्न-विनम्र हुआ जारहा था। लेकिन मन ही मन मुमे हँसी आये 
बिना न रही । जब अपने दारधिकालके अवशनीय दुख-कष्टोका काल-कुट 
अकेले-अकेले ही बुंट-इूँठ पी गया हूँ---उन मयावनी रातोंमें, तो आज 
दिनके प्रकाशमें दुनियाकी अंजुमनोंमें अब अपना सुख मुके केसे मिल 
सकेगा, इसी बातपर में हेरान हो रहा । पर मित्र अभिन्न थे, बड़े भाई 
की तरह उनका में आदर करता हूँ और वे विचारक हैं, इसलिए, उनकी बात 
सिर भुकाकर मान ली । पर आत्मापर से जो मोहकी अंधेरी तहें मेरे संघषोने 
छील दी थीं, उन्हीं रक्तते लथ-पथ तहोंको और मी छीलते जाकर अपना 
सुख मुझे अपने अन्दर ही खोजना पड़ेगा, यह में अच्छी तरह जान गया 
था | वह सुख तो अपनी आत्माके सच्चिदानन्द रूपकी प्रतीति पानेमें है । 
संसार तो सदाका ही तमाशबीन रहा है। फिर सांत्वनाकी भीख मांगने में 
दुनियाके बाजारमें निकरलू,---अपने मित्र द्वारा उपदिष्ट अपनी स्थितिके इस 
विडम्बना-चित्रापर मुझे बार-बार हँसी ही आती रही । 

ये मेरे बड़े-बड़े मनस्वी मित्र, जो विश्व-विचारमें रत हैं, ' उनकी बुद्धि 
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अर उनकी सामथ्यंकी गुरुताके आगे में नत हूं। अपनी तुच्छता और 
नगण्यताको मेंने खूब ही समक लिया है, इसीसे उपदेश देनेकी स्पर्धा करूं 
ऐसा मूख भी में नहीं हू । पर अपने तईके लिए सोचने ओर अपनी राह 
बनानेका हक़ तो मुझे है ही । कश्की प्रखरताने आत्मापर जम रहे बहुतसे 
मिथ्या आवरणोंकी घुडियाँ स्‍्तरोल दी हैं। इसीसे पिछले जीवनके अनेक 
सम्बन्धों, रास्तों और व्यापारोंकी निर्थकता खुलकर सामने आ गई है। 
वस्तुओं और व्यक्तियोंकी यथाथता नंगी होकर अन्तस्के दपेणर्म अनायास 
भलक उठी है। और इसी कारण इन मिथ्यात्वोंसे उदभूत जीवनकी अनेक 
विगत गति-विधियेके प्रति मन ग्लानि और विद्रोहसे मर उठा है। अधिकांश 
तो पतमरकी ऋत आनेपर अपने आप पक कर भररनेवाले पत्तोंकी तरह भर 
गये है, जिनका हिसाब नहीं है। न उनके बारेमें कोई सतर्क चेश् ही करनी 
पढ़ी है । विद्रोह तो उन मृल्येकि केन्द्र उस मूछनाके अन्धकारके प्रति है, जो 
चेतनापर चिरकालसे गाढ़से गाढृतर होता गया है। कुछ सोचना-विचारना 
है तो इसी अन्धकारकों भेदकर अपनी राह बनानेके लिये | 

इसीसे साहित्यके बारेमें बहुत चिन्तित ओर सावधान हो जाना पड़ा । 
क्योंकि साहित्यके द्वारा जीवनंके ममकी व्येजनामें से सत्यको पानेकी चेश अपने 
प्राणके मूलमें मुझे पूर्व-संस्कारसे मिली है। उसकी सचाईके प्रति अविश्वासी 
में नहीं हो सकता | पर अब्र तक जो बहुतसे भ्रमके मवर उस केन्द्रको लेकर 
उसके आस-पास पढ़ गए थे, उनसे में अवश्य मुक्त हो गया हूँ; क्योंकि उनके 
भीतरकी भूठका पता मुझे लग गया है। अपनी आँखोंके आगे उनको व्यथ 
होते मेंने देख लिया है । 

में कह रहा था कि हम साध्यकों चूककर अनावश्यक साधनेके परिग्रहको 
बराबर बढ़ाते गए हैं। इससे केन्द्रीय व्यक्ति-आत्मा और वाह्म जीवन-जगतकी 
आन्तरिक आत्मीयता लुप हो गई दे। इसीसे साधनोंकी निर्जीव म्रति-पूजा 
बढ़ती जा रही है; उसमें साध्यके प्राणका आकषेण संचारित नहीं होता | 
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हमारी सारी प्र्माथिक साधनाएँ इसी सांघातिक रोगसे पीड़ित हैं, इसीलिए 
परिणाममें हाथ लगता है भ्रम और पाखण्ड । साहित्य भी इस ट्रेजेडीसे कहां 
बच सका है। साहित्यकी बात हम ऐसे करते हैं---जैसे अपने आपमें बह 
साध्य हे, ओर उससे परे हमें ओर कुछ पाना नहीं है | साहित्य है और भें? 
हूँ---इसके ब्रीच कहीं जीवन-जगत और आत्मा नहीं हें | हैं, लेकिन वे उप- 
करणा मात्र जिनसे साहित्यकी मूर्ति बनाना है। म॒र्ति बन जानेपर तो हम 
उसीमें आऑसक्त हो रहे हें--उसीमें तत्लीन | जिन उपकरणोंसे इसे बनाया 
है उनकी भी मांग थी, पर जहाँ पहुँचकर ही साहिस्यका परिनिर्वाण है, उससे 
हमें कहाँ प्रयोजन है ! वे तो मानों निर्जीव मिट्टी अथवा पत्थर थे जे साहित्य 
की मृरत बनानेंके काम आ गए, इसीसे उन्हें धन्य ओर कृतार्थ हो जाना 
चाहिए। तो इस तरह हमने एक साहित्य-देवताकी स्थापना कर ली है, और 
उसीके प्रतिमा-पुजनमें हम दिन-रात लीन हैं। अपनी महत्ताके एक भव्य 
पाषाण-मन्दिरमें हमने उस देवताकों प्रतिष्ठित कर दिया है, और वहीं दिन- 
रात साहित्य-साधनाका अनुष्ठान चल रहां है। मन्दिर्के बाहर जीवन-जगत॒का 
जो आतं-ऋन्दन और कोलाहल है, उसे हम अपने साहित्य-देवताकी पृजामें 
नित्य-प्रति नैवेद्यके रूपमें अ्र्पितकर अपनेको सार्थक और कृता्थ कर रहे हैं । हम 
“विश्व-वेदना? का अखणड दीपक वहां जलाये हुए हैं ! ओर अपनी आराधना 
से अवकाश पाकर जब कभी हम जीवन-जगतके बीचसे गुजरते हैं--तो 
हमारे पेर वास्तवकी घरतीसे तीन फीट ऊँचे अधरमें चलते हैं; और अपनी 
' साहित्यिकताके गौरवकी चादर ढोनेमें हम इतने व्यस्त हैं कि अपने आस-पास 
देख सकना हमारे लिए साथ्य ही कहाँ रह गया है | अपने पेरों तले हम नाना 
व्यक्ति-जीवनके कष्ट-ऋन्दनकी सहज ही उपेक्षा करके उ्वल सकते हैं, क्योंकि 
हम साहित्यमें समष्टिकी कल्याण-साधनाका यश्ञ कर रहे हैं ! अरे हम तो 
(विश्व-त्रेदना! के गाष्रक हैं, इस व्यश्कि लिए रोनेसे क्या होगा ! यह सब 
इससिए कि उस साहित्य-देवतामें हमने अपने श्रहंकी प्रतिष्ठा कर ख़खी है, 
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आर उसी अपने अहद पर आशिक होकर दिन-रात हम उसीकी उपासनामें 
गे हैं। यह जीवन-जगत्‌ और आत्मा तो उपकरण मात्र हैं । 

जब्र हमारी साहित्योपासनाका यह निदान हाथ लगा तो इस 
पाखण्ड से मे लज्जित और भयभीत हो उठा। और तब सोचा कि 
इस भयानक ओर दुर्दान्त धोखेका अन्त करना ही होगा । पहले अपने अहं 
की सुलीपर टाँगना होगा | इसीलिए उस साहित्य-देवताको प्रणाम कर महत्ता 
के पाषाण-मंदिस्से निकल आया हूँ | ओर अब यदि कहनेको मेरे पास कुछ 
है तो वह यही, कि साहित्यिक बननेकी साधना करनेके बजाय कलसे यदि हम 
मनुष्य बननेकी बात सोचें तो अपना ओर जगत्‌का ज़्यादा कल्याण हो 
सकेगा ! साहित्य तो प्रसादकी तरह इस साधनाका नेसगिक दान होगा, उसकी 
चिन्ता करनेकी ज़रूरत नहीं है। भीतरके रसका सश्नय हम करें, भरने तो 
अपने आप ही फ्टेंगे। नलोंसे पानी लाकर भरने 'बनाए! नहीं जा 
सकेंगे; वे तो नल ही होंगे जो कभी भी बन्द हो सकते हैं । 

स्व और पर ( 5४८८.-०0/०[८८ 9» आत्मा और जगतके सम्बन्धों 
का सम्यक्त दशन ओर सम्यक्‌ ज्ञान नहीं होनेसे ही इस मिथ्यात्व 
का जन्म होता है । बाहर और मीतरकी सम-स्वरता हम नहीं साथ पाते। 
अपने मोह-जनित अहको हमने आत्मा मान लिया है; और अपने इस महं 
की सतत जाण्त तृष्णाकी तप्तिक लिए जगत्‌की अपने अधीन भोग्य-पदाथ 
बनाए रखनेकी अपनी निरन्तर चेशको हम अपनी आत्मा और जगत्‌का एका- 
त्मीकरण मान ब्रेंठे हैं। इस चर्म स्वाथकों हम नितान्त परमार्थके रूपमें देख 
रहे हैं। और अपनी इस पारमार्थिकताकी महत्तामें अपने आपको हमने 
बन्द कर लिया है। 

इस अहंसे प्रेरित हमारा तर्क एकदेशीय हो गया है। अपने बारेमें हम 
ज़रूरतसे ज़्यादा विश्वस्त हैं। इसलिए उस ओर आर उठाकर देखनेकी हम 
ज़रूग्त नहीं समभते | हम शैेयकी यथाथ प्रतीति होनेंके पहले ही अपने 
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आगे, विश्व-वेदनांका अखण्ड दीपक हम बराबर बलाए जा रहे हैं । श्ररे 
बुझा दो मिथ्याका यह अमाड्लिक दीपक ! किसी पीड़ित-दुखीके घर जा 
कर आत्माके प्रमका दिया सैजोओ । ओ पत्रकार, तुम्हारे ओजस्वी सम्पादकीय 
लेस्ब की वाणी निर्जीव है, उससे विश्व-मानवताके मृतप्राय शवमें प्राण-संचार 
नहीं हो सकेगा |! ओ विश्व-वेदनाके गीत गानेवाले कवि ! तुम्हारे इन 
तृफ़ानी गीतोंसे ज़्यादा इन आस-पासके प्राणियोंको ठम्हारे स्नेह-ज्वलित 
कमकी ज़रूरत है ! तुम्हारी वाणी उसीका निस्भ परिणाम होना चाहिए, 
तभी तुम्हारे शब्द सिद्ध होंगे, और उनमें मृतोंमें प्राण-संचरण करनेकी 
मन्त्र-शक्ति जाग सकेगी । 

इसीलिए अपने आपको विवश पाता हूँ कि साहित्यिक मिन्रोंको 
मस्तीकी महफ़िलोंमें शरीक होने लायक़ अब में नहीं रद गया हूँ। चाय- 
सिगरेट और पानके दौरमें त्कके पंजोंपर “विश्व-मानवता? रबरकी तरह तानी 
जा रही है, ओर लगता है इस खींचा-तानीमें टूट-टूटकर ही उसका अन्त 
हो जायगा | और जब्र रातको ब्िस्तरमें चाय और सिशरेटका नशा उतरता है, 
तो हम अपने भोतर एक निर्जीव अभावके खण्डहरको उसाँसे छोड़ते पाते 
हें; इमारी विफल इच्छाएँ, ओर अ्न्त-हीन तष्णाएँ, हिंसापृरण वैयक्तिक प्रति- 
स्पर्धाएँ और संघर्षित महत्वाकांत्ताएँ वहाँ भूतोंकी तरह लड़ रही हैं ! 

किसी साहित्य-शोष्ठीमें जब्र हम यों साहित्य और बुद्धिका विलास-व्यमि- 
चार करने जा रहे हों, तब सुनें कि हमारी निःसहाय विधवा पड़ीसिन 
अकेली श्रपने पंघले चिराय वाले घरमें क्यों हिचकियें। ले-लेकर दम तोड़ रही 
है ! उस साहित्य-गोष्ठीमं जिनकी चर्चा होने वाली है, उन विश्व-वेदना और 
विश्व-क्रान्तिकी समस्याओंका मम व्रण यहां है---यहांसे पा सकेंगे हम उनकी 
सचाई | हमारी साहित्यिकताके प्रति सबसे बड़ी मांगकी पुकार यहांसे आ रही 
है। हम न जाएं, उस साहित्य-सभामें, और चलें उस श्रमिक मोहल्लेकी ओर 
जहां अनेक मानव, विवश अपनी अनेक-विधि विषम यन्त्रणाओंमें ९ दिन-रात 
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जल रहे हैं। हम उनकी वेदनाकों अपनी आत्मामें मेल, ओर उस ज्वलन्त 
अनुभूतिमें से हम उस वेदनाके मल कारणोंका निदान पावें । हम अपना प्रेम 
उनकी आत्मामें उड़ेले, और वहांसे पाये हम अपने कमकी प्रेरणा, और अपने 
साहित्य-निर्माणंके लिए तेज और शक्ति | तब होगी हमें विश्व-वेदनाकी 
प्रतीति, और तब हमें हक़ है कि हम विश्व-वेदनाकी बात करें। तभी हमारी 
क़लमसे वह तेज और वीय उतरेगा, जो विनाशकारी पूंजी-मलक विश्व-व्यव- 
स्थाकी धरतीमें विप्लवका भूचाल संचारित कर सके | तभी हमारी क़लमको 
नोकसे क्रान्तिकी चिनगारियां फूट सकेंगी । आत्मदान साहित्यकी शत है; अपने 
अहंका पोषण ओर संचय करके---अनुभूति-संज्वलित, तपःपूत साहित्य-साधना 
नहीं, बुद्धिका अनगल विलास ही सम्भव हो सकेगा । 

अंग्रेज़ीकी वह प्रसिद्ध मसल हम न भूल जाएं. कि “परमार्थवा आरम्भ 
अपने ही घरसे होता है”! ((यौक्वा।५ 9९४॥5 ४५ ॥0॥९) | हम देखे कि 
अपने कुटठ्म्ब, मित्र, पढ़ीस, मुहल्ले, गांव-समाजके, हमारे आस-पासके जीवन- 
जगतके प्रति अपनी इस मनुष्यतामें हम कितने दायित्ववान हैं ! पर में अनु- 
मवसे जानता हूं कि अपने बादके ठीक दूसरे आदमीको सम्मख पाते ही हम 
शायद फेल हो जाएंगे। क्योंकि विश्व-बेदनाके दौरमें अपने आत्म-संकीतत॑नके 
सिवा ओर कोई बात हमने कब सोची है ! व्यक्तिकी बेदना मात्रकों हमने 
अब तक निर्मल क़रर दे रकक्‍्खा है ; हम परस्पर साहित्यिककी हैसियतसे 
मिलते हैं, मनुष्यकी हैसियतसे कहां मिलते हैं ? हम साहित्यके प्रयोजनकों 
लेकर एक दुसरेंके यहां जाते-आते हैं, पर जीवित मनुष्यताकी कशिश हमारे 
बीच नहीं है। और जब हमारा साहित्यिक प्रयोजन ही निर्जीव है---क्योंकि 
उसके साध्य आत्मा और मनुष्यताके प्रति हम ईमानदार और निष्ठावान नहीं 
हैँ, तो उसकी मारफ़त मिलनेमें हमारा मानवीय मिलन “कैसे सम्भव हो सकता 
है ! जब हमारा साहित्यिक मित्र अपने किसी दुर्निवार कष्ट या संकटमें पढ़ा है, 
ओर वह चायके रेस्तरां ओर साहित्य-शोष्टियोंकी बौद्धिक चर्चाओंमें भाग 
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लेने लायक़ नहीं रह गया है, तव उसके घर जाकर उससे मिलने और 
उसकी कष्टकी घड़ीके हमसाया ओर सहयागी होनेकी कोशिश हममें कहाँ 
है ! उसकी अपनी व्यक्तिगत तकलीफ़ है, वह हक़ीक़त है---और वह उसे 
देखे ! उसकी चिन्ता हम करें यह महज़ “मावकता ? है ! अपनी तकलीफ़से 
जब्र वह मुक्त हो जीवनके बाज़ारमें आए, साहित्य-गोष्ठिमें मिले, साहित्यकी 
बात करने लायक हो जाए तब हमारा उससे प्रयोजन है । यह है वह तल, 
जिसपर हमारी साहित्य-गोष्ठियां और साहित्यिक-योग होता है---और उसमें 
फिर विश्व-मानवतापर प्रखर बीद्धिक चर्चाएँ । हम नशेकी उत्तेजनामें कल्पना 
और भावुकताकी बारीक-ख्यालियोंकी जालिया बुनने लगते हैं| पर कहाँ 
चला जाता है तब वह प्राणका सम्बेदन, जब दुःखके अन्धकारमें से प्रेमके 
ज्योति-दूतके लिए, पुकार आती है ? घण्यों बाज़ार-चोराहोंपर रंगरेलियों और 
आह्हासिक गप्पोंमें हम गुज़ार देते हे, पर मित्रके दुःख ओर पड़ोसीकी वेदना 
की खबर करनेका हमें अवकाश कहाँ ? क्योंकि हम जीवन-संघर्षमें लगे 
हैं और क्रान्तिकी बात सोच रे हैं ! 

“विश्व-समाज', “विश्व-व्यवस्था' ओर “विश्व मानवता? की यह दाम्मिक 
दूकानदारी हम समेठ लें, और कलसे हम अपने ही आत्म-निर्माणकी चिन्ता 
करें---अपनी राह बनाएं; और हम देखेंगे कि उसके फलस्वरूप समाज, 
राष्ट्र और विश्वका निर्माण अपने आप होता चलेगा | दुनियाको अपने आप 
रास्ता मिल जायगा, हम अपनेको प्रकाश बनानेकी साधना करें। अपनी 
बुद्धिकी लालटेन लेकर दुनियाको रास्ता दिखानेके लिए. उसके आगे-आगे 
चलनेकी ज़रूरत हमें नहीं हे | पथका दावा करना हम छोड़ दें, हम स्वये पथ 
बन जाएं, यही इृष्ट हे | युग-तीथकर गाँधीने आजके युगमें यही कर दिखाया 
है। अतीतमें भी रास, कृष्ण, महावीर, बुद्ध और ईसाने यही किया । आप 
अपने आत्म-निर्माण और आत्म-कल्याणकी चिन्तासे प्रारम्भ करें, समष्टिका 
सच्चा निर्माण और कल्याण उसीमें निहित है। 
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इसीसे में फिर दु्यस्नेकी ध्रृष्टता करता हूँ कि साहित्यिक बननेकी 
साधना करनेंके बजाय, कलसे यदि हम मनुष्य बननेकी ओर प्रह्नकत्त हों तो 
अपना और जगतका ज़्यादा कल्याण हो सकेगा । 


चकिः 


राह किधर ? 
[ बुद्धिधादु ओर धर्मपर एक प्रासंगिक विवेचन ] 


कहा जाता है कि आज युग बुद्धिवादका है। भावना और भावुकता 
इष्ट नहीं, क्योंकि वही सारी रूढ़ता, मढ़ता और मिथ्यात्वकी जड़ है। भावना 
प्रवाही है, तरल है; जिस पात्रमें ढल जाय उसीका रूप ले लेती है | इसीसे 
उसका दुरुपयोग सहज सम्भव है । धम भावाश्रयी है, इसीसे घमके नाम पर 
अनेक मत-साम्प्रदाय बने हैं, पंथ चले हैं। धर्मकी इसी भावना-म्लकता 
के कारण उसमें अनेक अनिष्टक्ारी रूढ़ियों और मिथ्यात्वोंकी जड़े गहरी हो 
गई हैं | इसी भावश्रयके कारण धर्मोने इतनी विषमता, वेर-विरोध और 
मात्सयैको जन्म दिया है। यह प्रवही भावना, सत्यासत्य और इश्टनिष्टके 
' निशयके लिए कोई ध्रव मेरु-दण्ड नहीं प्रस्तुत करती । भावोत्तिजनासे ही धर्म 
के नाम पर खुनकी नदियाँ बही हैं; मनुष्य-मनुष्यंके बीच घणा ओर विद्वेषकी 
दीवारें खड़ी हो गई हैं | धर्मने मानवताको खण्ड-खण्ड कर दिया, उसने 
जन-जन को स्वेच्छाचारी और उच्छुखल बना दिया | इसलिए भावना और 
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भावाश्रयी धम अब हमें नहीं चाहिए, | वह र।स्ता अपनी चरम विफलता 
साबित कर चुका है | सत्यका निर्णय बुद्धिसगत तकंसे ही हो सकता है। 
सत्य यदि भगवान है तो बुद्धि उस तक पहुँचानेवाली भगवती जशदम्बा । वही 
न्‍्यायंके सर्वोच्च सिंहासन १९ आसीन है; ओर उसीके नाम पर युगका नवीन- 
तम पंथ चल रहा है, जिसे बुद्धिवाद कह कर हम धन्य होते हे। बुद्धिवादियोंका 
यह दावा है कि बुद्धिवाद एक सर्वसामाग्य, निर्विरोध राजमा्गे है । बुद्धि एक- 
खत्रताकी संस्थापक है । क्योंकि बुद्धि प्रत्यक्षको ही मानती है और उसके 
सारे निर्णय चूँकि प्रत्यक्ताश्रित तथा तके-संयोजित हैं, इसलिए बुद्धिवादमें 
मत-मेद सम्मव नहीं । मत-भेद तो परोक्षा सत्ताके कारण पेदा होते हैं | बुद्धि 
तो केवल प्रत्यक्षकी सत्ताको मानती है। प्रत्यच्च सता तादृष्ट इन्द्रिय-गम्य है, 
इसलिए, वह सबके लिए, सामान्यरूपसे अनुभवगोचर और ज्ञानगोचर है। 
इन्द्रियगम्य प्रत्यक्ष शानके परिणाम सब एक ही निर्णाय पर पहुँचते हैं। विशान 
प्रत्यक्ष पदाथको विविध प्रयोगों द्वारा जाचकर---विश्लेषित कर, अन्तमें ऐसे 
ही एक सामान्य निर्णय पर पहुँचानेवाली एक शुद्धतम शञान-प्रणालीका नाम 
है । बुद्धि-संगत विशान वस्तके पारमाथिक, तद्गत स्वरूपका हमें यथार्थ दर्शन 
कराता है, न कि स्वकेन्द्रि,, अनिश्चित भावानुभव | इसलिए. भावात्मक 
निर्णयोंकी तरह वैज्ञानिक निर्णायोमें विग्रह, मतभेद और संघषेकी सम्भावना 
नहीं है ! 

भारतवर्षके लिए, यह एकान्त बुद्धिवाद और वेशानिक जागरण भले ही 
नया हो, पर पश्चिमी दुनियामें तो बुद्धिबाद अपनी तरुणाईक। प्रार कर अब 
प्रौढ़से प्रौद-तर होता चला है | प्रश्न उठता है क्‍या वहाँ बौद्धिक और वेज्ञा- 
निक प्रकाशकी इस महीयसी गंगामें, मनुष्य-जातिके अब तक के संघर्ष, विद्वेष 
ओर वेर-विरोध अंश मात्र भी विसजित हो सके हैं ! और उत्तरमें हम देखते हैं 
कि मानव जातिके विगत पुराण-इतिहासमें कभी न सुने गए---ऐसे महा 
संहारकारी नरमेधकी तहल-फरि रक्त-ज्वालाएँ पश्चिमके क्षितिज पर धृ-धू सुलग 
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रही हैं । मनुष्य हिसाके उन्मादमें स्व-पर हितका विवेक भूलकर आत्मा-नाशके 
अकाण्ड ताण्डवमें कूम रहा हे | उसकी बुद्धि, विवेक सब कुछ मानो लुप्त 
हो गया है; शेष रह गया है केवल जय-पराजयका, मिटजाने या मिय देनेकी 
हिंसा-प्रतिहिंसावा दुष्चक्र | ओर इन सदूर ससुद्रोंसे आरही अशेष 
चीस्कारोंकी तुमुल ध्वनिके सम्मुख हमारा फ्रश्न॒ कांपता-थरथराता खड़ा रह 
गया है । वह स्थूलसे स्थूलतर होता जा रहा है और उत्तरमें म्रानव-ह॒त्याकी वे 
चील्कारें तीवसे तीत्रतर होती जारही हैं। हमारी मति बीखला गई है। भगवती 
बुद्धिका आसन डोल उठा है | भगवान सत्य इस रक्त-समुद्रमें दब कर र्सातलको 
चले गये हैं। फिर मी हम अपनी सारी बाहोशीके साथ यह कहते पाए जा 
रहे हैं कि बुंद्धिधाद ओर विज्ञान इसके लिए ज़रा भी उत्तरदायी नहीं। तो 
क्या हम मान लें कि बुद्धिवाद ओर विज्ञान इस सबके सम्मुख मृक हैं, अवश 
हें, पंगु हैं ! 

तब तो निश्चय ही बुद्धिवादी मित्र कुमला उठेंगे हमारी इस दुबुद्धि 
ओर भावुकता पर और कहेंगे भेंहें चढ़ाकर-पअरे भाई ! विशान और 
बुद्धिवाद कब्र युद्धको चाहता है ? पर हां, अखणड मानवता और साम्यवादी 
विश्व-व्यवस्था तक पहुँचनेका जो विधायक माग है, उसमें यह और ऐसे कई 
संघ अनिवाय हैं | युद्धको मिटानेके लिए, ही यह महा-युद्ध है। इस महा- 
युद्वमें अपना सर्वस्व होमकर हमें भावी युद्धकी आशंकासे मनुष्य जातिको 
मुक्त कर देना है। यह जन-जन का युद्ध है; यह मानव-मात्रका स्वातेन्र्य युद्ध 
है। फासिज़्म और पुंजीवादकी दानवी शक्ततियोंका मूलोच्छेद करके हमें 
मनुष्य मात्रके चस्म स्वातंत्रय और साम्यका मार्ग प्रशस्त करना है। बुद्धिवाद 
और विज्ञान तो उसी परम सत्यान्वेषण|का एक अगखि-शुद्ध ओर प्रखर सत्य-पंथ 
है । उसका सदुपयोग ओर दुरुपयोग तो प्रयोग करनेवालोपर निमर है, पथ 
उसके लिए, दोषी नहीं । पर हां, बुद्विका रास्ता कायरों और भावुककि लिए 
नहीं है । अहिंसाकी. बोली कायरोंकी कातर वाणी है । बुद्धिवादी मेश्की तरह 
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अचल, वज्रकी तरह कठार, अपने मार्गपर अडिश है । रक्तकी नदियोंके सम्मुख 
वह ज़रा भी विचलित नहीं होता । सत्य मागका पंथी अक्रुठित, अपराजित 
मावसे इन बहियाओंको पार करता अपने लक्ष्ककी ओर बढ़ा चलता है,.. 
आदि ५क्‍ 

यदि यही हमारे बुद्धिवादी मित्रका उत्तर है तो इसके सम्मुख हम निरुत्तर 
हैं । इस बुद्धिवादी तकका उत्तर देनेके लिए हम बुद्धि कहांसे पाएं ! यह विराट 
हिंसक कर्म-व्यापार, जो आ्रजकी समस्त मानवी मेधाके क्षाबुसे परे एक अनिश्चित 
दिशामें गतिशील है, इसके सारे ओर-छोरोंका जिन्हें पता है और जो 
इसे अन्त तक पहुँचाकर फिर अपनी मर्ज़ी और योजनाके अनुसार समेट 
लाकर, वांछित संही रास्तोंपर उसे गतिशील कर देनेके अखगड आत्म-विश्वाससे 
संचालित हैं, निखिल मानव-माग्यके उन चक्रवर्तियोंके सम्मुख हम क्‍या 
बोलें ? तो भी हम यह अच्छी तरह जानते हैं कि विज्ञान और बुद्धिवादने 
प्रकृतिके अनन्त शक्ति-कोषमें से जो उसके एक अश मात्रका पता पा लिया 
है उसी पर क्षुद्र मानव अहंसे मत्त हो उठा है। डस मदकी मृछनासे 
आच्छन्न होनेके कारण उन अजित शवितियोंके उपयोगपर प्रभुत्व रख सकने 
जितना विवेक चकि उसमें नहीं रह गया है, उसी विवशंताका परिणाम है यह 
अपूर्व हिंसा-काण्ड | अपनी इस विवशताको, वह अपना स्वायत्तकल्याणविधान- 
माननेके भ्रामक दुश्चक्रमोें पड़ा हुआ है। अपने इसी बेक़ाबू आत्म-नाशको 
वह अमर निर्माणकी तैयारी समभनेकी गर्विष्ट यलत-फ़हमीमें भटक रहा है। 
अखगड मानवताका यह निमल स्वप्न हमपर इस क़दर हावी हो गया है कि 
हमें व्यक्तिकी अन्तरंग विवशताओं और दुबलताओंका ज़रा भी ख्याल महीं 
रह गया है | विज्ञान और बुद्धिवादका मार्ण सत्य तक पहुँचनेंके लिए. चाहे 
सोलहों आने सच हो, पर यदि उसका उपयोग करनेवाला व्यक्ति-मनुष्य अपने- 
आपमें उतना ही अज्ञानी, दुबेल, विवेकहीन और विवश बना हुआ है और 
वह उस मार्का सदुपयोग करनेके बजाय कुल सिल्लाकर दुरुपयोग ही ज़्यादा, 
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करता नज़र आ रहा है, तो मानवताकी इष्टि प्रणति उससे केसे साध्य है! 
फिर तो भावाश्रयी धर्मने ही क्या कसर किया था ? उसके मौलिक विधानमें 
भो तो मंगल-कल्याण और समताका ही मार्ग निर्दिष्ट किया गया था। पर 
मनुष्यकी वेयक्तिक दुर्बलताओंके हाथों पढ़कर ही तो वह पाखण्ड और 
अनाचारका प्रश्नय स्थल बना। 

इसीसे कहना चाहता हूँ कि हमारी आजकी सबसे बड़ी समस्या आचरण 
की है---सिद्धान्तकी नहीं | मावना ओर बुद्विके मार्गामें जो अन्तर हमें दिखाई 
पड़ता है वह हमारी साधनाकी अप्रर्णता और एकान्त “वाद! बना लेनेके 
कारगा है | नहीं तो मानव-जातिके अग्रदूत साधक जो आत्म-विकासके चरम 
उत्कर्षपर पहुँचे हैं, चाहे वे भावनाके ज्षेत्रमें रहे हों अथवा बुढ्धिके क्षेत्रमें, 
पूर्गाताके उस बिंदुपर मार्गोके ये सारे भेद निर्वाण पा गये हैं । वहाँ शान- 
विज्ञान, भवित और कर्मके सारे योगों और मार्गोकों एक ही परम तत्वमें मुक्ति 
मिल गई है | इसीलिए हम देखते हैं कि मानव-इतिहासमें अब तक जितने 
भी ज्योतिर्धर, धर्मोपदेश और क्रान्ति-दश् हुए हैं, समीने अपने परमतम प्रासि 
( आदर ) के स्थलपर इसी एक ज्योतिर्विन्दुको स्पश किया है। इसीसे 
कहता हूँ कि संघषेकी विषमता सिद्धान्तोंकी लेकर उतनी नहीं है, जितनी 
मनुष्यके दृदयकों लेकर | संघषेकी असल लीला-भूमि तो मनुष्यका द्वदय 
है। बाह्य आवरणमें वेशानिक क्रिया-विधान ('थिशाएएं३४०॥ ) द्वार 
उपस्थित की जानेवाली क्रान्ति, मानवके अन्तेजगतमें चल रहे वेकारिक संघर्ष 
से उसे मुक्त न कर सकेगी | सतहपर की इस कृत्रिम क्रान्तिसे हम अखण्ड 
मानवताका निर्माण न कर सकेंगे | बल्कि इस रास्ते चलकर तो हम अखगड 
मानवताके छ्मावर्णमें मनुष्य-मनुप्यके बीचके अन्तर-संघषेकी तीव्रसे तीत्रतर 
बनाते जा रहे हैं और हमें अपनी इस ग्रलतीका पता ही नहीं है। मानवीय 
'बिकारेके उन्हीं पुरातन दुश्चक्रोंकी ओर भी प्रृण वेशसे गतिबान कर हम यह 
समभतेकी ग्रलत-फ्रहमीमें हैं कि हम प्रगति कर रहे हैं ! । 
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कहा जाता है कि भावाश्रयी धम्के अन्तमुखी मारगने मनुष्यकों स्वेच्छा- 
चारी, स्वार्थी, अन्धविश्वासी और अज्ञानी बनाया है | धर्मने मनुष्य-मनुष्यके 
बीच दीवारें खड़ी कर दीं। पर देखता हूँ कि नकारात्मक बुद्धिवादने मनुष्यकी 
बेयक्तिक दुबलताओंको खुलकर खेलनेके लिए. जैसा स्वैरविहारी और तर्क- 
प्रश्नयित माग प्रशस्त कर दिया, वैसे स्वेच्छाचारकी गेजाइश तो धमाके 
मीलिक विधानमें ज़रा नहीं थी। इसीलिए धर्मके मागमें मनुष्यकी उन 
दुब॒लताओंकोी सामाजिक स्वीकृति कभी नहीं मिल सकी | पर बुद्धिवादी अपनी 
ही वेयक्तिक बुद्धिपर इतना अधिक विश्वास कर लेनेका लाइसेंस प्राप्त किए. 
हैं कि सब कुछको इनकार करके मानों सारी सत्ताओंका ईश्वरत्व, विधायकत्व 
अथवा अधिनायकत्व उसने एकतन्त्रीय रूपसे अपने ही अन्दर स्थापित कर 
लिया है। और यों हर बुद्धिवादी अपने आपमें एक पर्णताके अधिकारका 
जेसे दावा लिए, चलता है । हर बुद्धिवादी अपने आपमें मानो एक छोटा- 
मोटा सर्वश्ञ या ईश्वर है, जो भी वह सवशता और ईश्वरत्वमें विश्वास नहीं 
करता | बुद्धिवादकी धरती और जलबायुमें पनपनेवाला हर एक व्यक्ति मानों, 
ईश्वर बनकर ही उग रहा है । इन ईश्वरों' की आबादी बेअ्रस्तियार बढ़ 
रही है | ये अगणित छोटे-छोटे अहं-ग्रस्त ईश्वर (:8०-४००५) अपने आस- 
पास एक महत्ताकी गुफा बनाकर उसके द्वारपर आ बेंठे हैं ओर परस्पर एक- 
दूसरेसे कगड़ने और गजन-तर्जन करनेमें ही व्यस्त हैं ! उन सबके अर 
इतने तीत्र हो गए हैं कि बिना रगड़ खाए वे रह नहीं सकते। उनमेंसे हर 
एक, हर दूसरे आदमीकी सत्ताको अधात पहुँचाकर ही अपनी सत्ता कायम 
कर सकता है । ममकारका यह कषाथ उनमें इतना बद्धमुल हो गया है कि 
वे उसीको जीवन-धर्म मानने ले हैं | संघ्र जीवनमें अनिवाय हे--..यह ठीक 
है, पर अपने अनजाने ही वे उसे ग्रावश्यक और इष्ट भी मनने लगे हैं। 
संघ्षे ही उनका विधायक जीवन-दर्शन है; नकारात्मक रूपसे वे एक समताकीः 
स्थितिकी कल्पना अवश्य करते हैं। इसीलिए वे घणाका खला उपदेश देते. 
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हैं-...वददी उनके अस्तित्वका मूल तक़ाज़ा हो गया है| घरणाकों ही वे अस्तित्व 
की शत मानने लगे हैं, क्योंकि उनके लेखे संघर्षसे परे किसी शाश्वत सम 
में जीवनकी परिणति नहीं है । 'बणा करों--प्रणा करे! यही उनका 
स्‍लॉगन है। प्रेमकी सत्ता वे नहीं मानते, उस बारेमें आप उनसे क्यों बहस 
किया चाहते हैं ! प्रेम उनके लेखे धोखा है--भ्रम है, शोषणाका हथियार 
है, निरी भावुकता है। वे नहीं मानते कि ज़ीरों डिग्रीपर अहिंसा या 
ग्रेम ही जीवनके मलमें है; ओर यह कि सूृष्टिके केन्द्रमें ही अहिंसा एक स्वयम्भू 
“मगवतीके रूपमें विराज रही है, कि जिसके कारण सारे संघर्षके बावजूद भी हम 
एक दूसरेको जीने दे रहे हैं---क्योंकि हम स्वयं ज़िन्दा रहना चाहते हैं । वे 
तो निश्चित मानते हैं कि हिंसा ही सृष्टिका प्रकृत धमं है ओर जीवन-संघर्षकी 
सारी ४ंखला हिंसासे ही परिचालित है । एक जीव दूसरे जीवके शोषणपर 
ही जी रहा है। यह तो प्रत्यक्ष और विशञान-सम्मत है, इसमें सन्देहकी शजा- 
इश कहाँ १ उनकी असल सेद्धान्तिक ज़मीन यही है | पर बावजूद इसके वे 
शोषण_-संघषे-हीन समाज-व्यवस्था लाना चाहते हैं। इस समाज-व्यवस्थासे उनका 
मतलब मनुष्य-समाजसे ही है) शेष सृष्टि और जीव-जातियोंकों वे अपना अधीम 
भोग्य पदाथ भर मानते हैं | मनुष्यकी सीमासे आगे बढ़ते ही, वे जीवन-मात्रके 
शोषणको स्वीकृति दे देते हैं, और मनुष्यको दे देते हैं उसकी मॉनोपोली । बस 
फेलेसी(यलती) यहीं हो गई है । उनके ध्येय और उनकी असल फिलॉसॉफिक 
ज़मीनमें जो बुनियादी विरोध है, उसीका विस्फोट इस बिन्दुपर आकर हो 
जाता है | जहाँ तक मनुष्य जातिसे वास्ता है, संघर्ष-शोषणसे हमें ऊपर उठ 
जाना है, परत जहाँ इतर जीवनोंका प्रश्न है, वहाँ हमारे द्वारा उनके शोषण 
को हम जायज़ करार दे देते हैं। इस निर्विवक जातिगत स्वार्थान्धताके कारण 
उनका सारा जीवन-दर्शन अपने अन्तरंगमें हिंसाके मारक विषसे लबालब भर 
ऊंठा है। भले ही' अपने आदश-नियोजनमें वे अखण्ड मानवता और साम्य 
की बातें करें, पर अपनी असल सहज-इत्ति ( ॥80॥८6 ) की ज़र्मीनपर वे 
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उसी हिंसा ओर घणाके दुश्चकसे सद्चालित हैं | यही कारण है कि संघर्षके 
परे जीवनकी परिणति वे नहीं देख पाते। “आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न 
समाचारेतः का स्व कल्याणकारी मन्त्र इसीलिए, उन्हें नहीं रुचता। वे जिस 
दुश्क्रमें फँसे हैं उससे आगे नहीं देख पाते हैं, और उससे ऊपर उठनेकी 
जो बात करते हैं उन्हें वे आदर्शवादी, पाखणडी और रोमाण्टिक कहते हैं । 
व्यक्ति-व्यक्तिकी पारस्परिक राड़से लगाकर आजका यह अन्तर्राष्ट्रीय महायुद्ध 
तक इसी तकैसे सा्चालित है । 

साम्यंके अपने इस आदर्शाकों वे मनुष्य-समाजले आगे बढ़ाकर निखिल 
सृष्टि या समष्टि तक ले जाते तो वे इस ग्रलत तकेके चक्करमें न पढ़ते | तब 
जीवन-मात्रके मूलमें वे प्रेमको ही पाते; जीवनमात्रकी साम्यधर्मी, सवे- 
रच्तणी, जीवन-व्यवस्थाके लिए. वे अहिंसा और प्रेमको ही अनिवाय शत्तें 
मानते | पर उनके इस जातिगत स्वाथकी सीमाने उनके दशनमें ही एक 
बद्धमूल विरोध पिरो दिया है, जो प्रारम्मसे अन्त तक अब्याहत रूपसे उनके 
सारे सिद्धान्त और आचरणपर अनजाने ही छाया हुआ है। इसे वे पहचानते 
नहीं हैं, इसीलिए क़बूल नहीं करते । यह सब इसलिए कि जीवनकी पारमार्थिक 
सत्ता (00०८८०४८ 7८भ५५ ) के प्रति अपने आपमें ही, उनके मनमें कोई 
निरपेक्ष आदर या प्रेम नहीं है;---वे जीवनके मौलिक मृल्यके प्रति निष्ठावान्‌ 
नहीं हैं | वे तो अपनेको प्रकृतिकी सर्वश्रेष्ठ कृति मानते हैं ओर शेष सारी 
जीवन-समष्टिके स्वयम्भू नियोजक और विधाता बन बैंठे हैं। सृष्टिमिं अपनेसे 
अबलेंके शोषणपर जीनेका अपना जन्म-सिद्ध अधिकार उन्होंने मान लिया 
है और उसके बाद अपनी जातिगत विषमताकी समस्यामें शोषण ओर संघर्ष 
का अन्त किया चाहते हैं| व्यष्टि और समश्कि बीच जो एकाठ्यका सनातन, 
प्रकृत सम्बन्ध है, उसीको आघात पहुँचाकर वे बाहर-बाहरके कृत्रिम उपायों 
द्वारा एक यान्त्रिक साभ्यवाद निष्पन्न किया चाहते हैं |पर मानना होगा कि. 
यदि हम समग्रका संश्लिष्ट दशन करें तो यह एक वेशानिक असम्मबनीयता 
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है | चूँकि इस आदरशका मूलाघार ही ग्रलत हे और स्वार्थसे विकृत है, 
इसीलिए, विश्वव्यापी साम्यवादका आदर्श रखकर भी व्यवहारमें हमारे लिए. 
राष्ट्र ओर वर्गके स्वार्थोकी तुच्छ सीमाओंकों लांघना मी मुश्किल हो गया 
है | हम समाज ओर गियोहकी सीमित भाषामें बोलना छोड़ दें; समष्टिके 
व्यापक सर्वोदय ओर अविकल एकताकी भापामें बात करें | हमें समाज- 
व्यवस्थापक साम्यवाद नहीं चाहिए, हमें सबोदयी साम्यधर्म चाहिए । 

उपरोक्त जातिगत स्वार्थ सीमाके कारण---यानी जीव मात्रकी अखण्ड 
एकताके प्रति अश्रद्धा और नकारात्मकताके कारण ही जीवन मात्रके प्रति सहज 
सहवेदन, तहानुभूति और आत्मोत्सगका मौलिक भाव हममें नहीं रह गया है। 
हमारी उस व्यापक स्वात्म्य चेतनाका दिन-ब-दिन हास होता जा रहा है। यह 
इसलिए, कि हमें अपनी निसग आत्म-चेतना और भावानुभूतिपर विश्वास नहीं 
रह गया है। हम तके ओर विज्ञानसे विश्लेषित करके दी उसके मृल्यको 
निर्धारित करते हैं | पर विश्लेषण होने तक तो कुछ भी शेष नहीं रह जाता ॥ 
समग्रकी संश्लिष्ट अनुभूतिमें ही हम परिणमनशील, चिसरतन्‌ प्रवाही: 
जीवनकी चेतनाकी प्रतीति पा सकते हैं और उस चेतनाके साथ सायुज्य 
( (णाणाप्ऑंण ) लाभ कर सकते हैं। विश्लेषणमें तो अनाहत चेतन- 
धाराका स्वर भेग हो जाता है। 

'बणासे ही परणाका नाश हो सकेगा; ज़दरको ज़हरसे ही मारना होगा;: 
काँठा काँटेसे ही निकाला जा सकेगा; तलवारको तलवारसे ही नष्ट करना 
होगा और युद्वोंका अन्त इहतत्तर युद्धसे ही हो सकेगाः---यही है हमारा 
सुनिरणीत वेशञानिक सिद्धान्त---और इसीके द्वारा हम अखण्ड मानवताकी 
स्थापना किया चाहते हैं। 'जनताके युद्ध! का नारा कथित प्रजातन्त्नवादी 
देशोंका नहीं है | वह साम्यवादी रूसका नारा है। फिर भी आमतौरपर सभी 
मित्र राष्ट्र बड़ी ही बुलन्द आवाज़में बार-बार यही नेतिक उद्घोष | करते 
सुनाई पढ़ रहे हें कि सम्रची मानवताके स्वातन्त्य, शान्ति और रंस्कृतिका 
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फासिस्ट दानवोंसे त्राण करनेके लिए ही उन्होंने अपनी तलवार उठाई है। 
पर साम्यवादी रूसको जब मजबूरन अपनी उतनी ही तीव्र राष्ट्रीयताकी रक्षाके 
लिए युद्धमें उतर जाना पड़ा तो उसने अपने आन्तरिक स्वार्थके छिंदोंपर 
पैबंद लगानेंके लिए, अपने पारमार्थिक प्रयोजनकी और भी ऊपर होकर एक खास 
आवाज़में घोषित किया । उसने तमाम दुनियाकी स्वहारा मानवताकों खाम- 
खाह अपने अहसानके साएमें ले लिया और डकेकी चोट पर यह ऐलान किया 
कि यह युद्ध तमाम दुनियाकी 'जनताका युद्ध है---यह “लोक-युद्ध! है; हमने 
निश्विल पीड़ित और शोषित मानवताके हितों और हक़ोंकी रच्ताके लिए 
तलवार उठाई है। अपने युद्धमें कूदनेंके पहले रूस फासिस्ट बम॑नीका दोस्त 
था----उस फ़ासिज़्मका जिसे कुछ दिन पहले वह इन्सानियतका सबसे बड़ा दुश्मन 
मानता है । पर इससे पहले शायद साम्राज्ययाद और एजीवादको ही वह 
म।नवताका सबसे बड़ा शत्रु मानता था। मगर जब अपनी राष्ट्रीय सीमाओंको 
आँच आई और फासिस्ट जमनीसे लड़ाई ठन गई तो ईजीवादी साम्राज्यवाद 
को अपना चोली-दामन हमसाया बनाकर वह फासिज़्मका मृलोच्छेद करनेकी 
परमार्थिक घोषणाएँ करने लगा | पहली बात सच थी या दूसरी, यह निर्णय 
क्ररनेके लिए, सत्य और नेतिकताका कोई मेरु-दगड हमारे सामने नहीं है; 
क्योंकि प्रगतिशील बुद्धिवादियोंके लेखे तो आचरणाके सत्य और नेतिकता भी 
चाण-च्ण प्रगतिशील हैं। और मनुष्य अपनी तात्कालिक ज़रूरतका उत्तर 
देनेके लिए अपनी बुद्धिसे जो कुछ भी करता है, वह सब न्याय्य है, सब 
नेतिक है, सब सत्य है| अपने ऐसे त्राताओं और रक्षकोंका हम विश्वास करें 
तो किस बुनियादपर करें ! 

ये जो युद्ध-क्षेत्रमें ही तमाम इन्सानियतके भाग्यका फ़ैसला करनेकी 
आखिरी क़सम खाकर जूभ रहे हैं, और तलवारके बलपर ही विश्व-शान्ति 
ओर नवीन विश्व-व्यवस्था क्रायम करनेका ख्वाब देख रहे हैं, उनका तक तो 
निरा बच्चोंके तक॑-सा लग रहा है। वे शायद सोच रहे हैं कि मानवताके एक 
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अश--एक जाति विशेषका समल नाश करके हम अपना मार्ग निष्कयट्क 
कर लेंगे ओर फिर दुनियामें अपनी मनमानी व्यवस्था क़ायम कर ले जाएंगे । 
पर यह बात न तके-सम्मत है, न विशान-सम्मत । यह तो प्रतिहिंसाके उन्माद 
की एक आवेशपूर्ण जल्पना मात्र है| दो सड़कके आदमियोंमें लड़ाई होनेपर, 


या दो साँढोंमें भिड़न्त हो जानेपर हिंसाके अदम्य कषायवश वे एक-दूसरेको 
मारने, मिठा देनेका संकल्प लेकर जुभते ही जाते हैं, बिना अपनी सामथ्य 
और परिणामका विचार किए.। आजके युद्धवादियोंकी थे घोषणाएँ भी वैसे 
ही बेकाबू हिंसक उन्मादका प्रलाप मात्र है | उसमें पूर्वापर विचारकी धीरग- 
म्मीरता, सदसद्विवेक-बुद्धि और सन्तुलित चिन्ताका अमाव है। वह तो महज़ 
स्वार्थसे विक्रत, उत्तेजित मस्तिष्ककी अपरिणामदर्शी, अदूरदर्शी प्रतिक्रिया है। 

हम फ़ासिज््मको मिठा सकते हैं; पर फ़ासिज़्मकी वाहक मानवताके 
एक अंश या जातिको समूल मिटा देनेकी बात तो निरी मृढ़ कल्पना है। 
लेकिन फासिज़्म और उसकी वाहक म।नवताको अलग-अलग देखनेका विवेक 
ही हममें कहाँ रह गया है ? हम जर्मन या अन्य फ़ासिस्ट जातियोंके आखिरी 
बच्चे तकको अपनी तलवारके घाट उतार देनेके हिंसक जुनुनसे लड़ाईके 
मैदानमें जूक रहे हैं, और फिर भी हम यह कहते नजर आ रहे हैं कि हम 
फ़ासिज़्मको मिटाना चाहते हैं--उसकी वाहक इन्सानियतको नहीं ! हम 
सरासर आदमियोंको मार रहे हें और कह रहे हैं कि हम फ्रासिज़्मको मार रहे 
हें! साफ़ है कि राष्ट्र या जाति विशेषकों समल नष्ट करके हो हम अपना 
रास्ता देख पाते हैं । पर किस माइक्रोसकोपके नीचे हम फ़ासिस्ट खूनकों 
आखिरी बुँदको जॉचकर यह फ़ेसला कर देंगे कि बस अब फ़ासिस्ट खुनके 
जीवाशु निःशेष हो गए और अब तलवार डालदो ! चूँकि फ़ासिज़्म पाश 
विक शक्ति और लोहेके तर्ककोी ही मान कर चला है, इसलिए उसी पाशव 
बल और लोदेसे उसका और उसकी वाहक मनुष्यताका हम मृलोच्छेद किया 
चाहते हैं । यही है हमारा वह पराजित और घायल तके जिससे हम साम्य 
और शान्ति स्थापनाकी अपराजित तैयारियाँ कर रहे हैं ! 
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.. मानवताका एक अंश या जाति-विशेष ( जो फ़ासिस्ट है ) की नस्‍्लका' 
निश्चित क्षेत्र या मर्यादा जानना कोई आसान बात नहीं | कितनी शाखा- 
प्रशाखाओंमें वह रक्त बट गया है और कहाँ तक उसका प्रभावं-्षेत्र है, 
यह निर्णय करना बड़ेसे बड़े विशानसे सम्भव नहीं | फिर उस जाति या राष्ट्रके 
मूलोच्छेदकी क्या कल्पना हो सकतो है ? भौगोलिक सीमाएँ. मनुष्यकी 
जातीयताके विस्तारका ठीक-टीक पता नहीं देतीं। एक देश विशेषकों हमः 
नितान्त जन-हीन कर भी दें, जो कि सबेथा असम्मव है, तब भी उसकी 
जातीयताका अश या बीज कहाँ बच रह जायगा, यह ठीक-ठीक नहीं कहा 
कहा जा सकता । और वह बीज या अश प्रतिक्रिया या प्रतिहिंसासे परि- 
चालित होकर कभी भी हमारे देस्बते-देखते एक *रिश्मेकी तरह एक जातिके 
रूपमें उठ खड़ा हो सकता है और फिर अपना बदला भुनानेकी विषमतम 
तैयारी कर सकता है। पिछले महायुद्धमें नाबृद की ,गई जमनी परद्रह-बीस 
बरसोंमें ही ऐसे फोलादी राष्ट्रके रूपमें उठ खड़ी होगी यह किसने कल्पना 
की थी १ दूसरे मलोच्छेदकी अपनी योजना बनाकर अपने संकल्पके छोर तक 
पहुँचनेकी जो हमारी यात्रा है, उसके बीच अनेक अजशात घटना-चक्रकि कारण 
जो विषम प्रतिक्रिया बीच-बीचमें कभी भी पेदा हो सकती हैं, ओर &समारे 
सारे मंसबोंके तखतोंकों उलग सकती है---यह सोचना तो शायद हम भूल ही 
जाते हैं । हम विरोधी पक्तकी हमसे छुपी शक्तियोंका और अद्ृष्टका ज़रा 
भी विचार करना उचित नहीं समभते । और अपने बुद्धिवादी तकेकी नोकसे 
बनाए, हुए नक़्शेंके अनुसार करोड़ों जिन्दगियेकि साथ अपनी ख्याली उत्ते- 
जनाका खतरनाक खेल हम बराबर खेलते जा रहे हैं | यह बच्चोंके खिलौनोंका 
निर्जीव दुनिया तो है नहीं. कि एक खिलौनेके आदमीसे दूसरे खिलीनेंके 
आदमीको मनमाने रूपसे मर्वाकर, और जब चाहेंगे तब इधरसे उधर 
खिलौने घर-उठाकर अपनी मनचाही व्यवस्था बना लेंगे । शतरंजका खेल 
महज़ एक चौकोर शतरंजीकी छोटी सी परिधि शिनी-चुनी निर्जव मोहसरोंसे 
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ठीक हमारी नाकके नीचे चल रहा होता है । और उसमें भी जब हम अपना 
सारा बुद्धि-बल खचकर क्विले-बंदी करनेमें मशगूल होते हैं, तब अचानक 
जाने कहाँ चूक जाते हैं और हमारे प्रतिदंदीकी एक प्यादकी एक बेसाझ्ता 
चाल हमारी सारी बाज़ी उलय सकती है । तो भला बताइए इस विराट 
सृष्टिकी योजनामें अपने सीमित बुद्धि-जनित नियोजन पर अतिरिक्त विश्वास 
कर नाशका ऐसा बबर खेल खेलते जाना कहाँ तक विवेकसंगत कहा जा 
सकता है | 

रही बात फासिज़्मकों मिटनेकी, सो वह तो पाशव-शक्तिकी नमन 
फ़िलीसफ़ी है | तर्क ओर तलवार दोनों ही से हम उसका आमूल नाश नहीं 
कर सकते । पशुताको तर्ककी कोई अपील नहीं, और तलवारसे वह चौगुनी 
होकर जागेगी । उसे तो प्रेमसे ही वश किया जा सकेगा | हृदयकी धरती 
बदलकर ही पशुको मनुष्य बनाना होगा, पाशव बलके ज़ोरसे तो पाशव बल 
ही उमड़ेगा | ज़हरके मन्थनसे उसकी मारक शक्ति ओर भी सघनतर होती 
चलेगी, उसमेंसे अमृत तो किसी भी दिन नहीं निकल सकेगा | इसलिए, ध्युद्ध 
के द्वारा युद्धका अन्तः करनेकी कल्पना तो निरा सृढ्षका कल्पना-स्वगे है। 

इस महायुद्धका फ़ेसला रगणा-क्षे्रमें लोहेकी रगढ़के बीच नहीं हो सकेगा; 
यह एक स्वयंसिद्ध और अतक्य सत्य हे। या तो वह किसी एक राष्ट्र या पक्ष 
विशेषके निरलतम हो जानेपर उसके पीड़नकी क़ीमतपर स्वार्थी, सहयोगी राष्ट्रों 
द्वारा एक बँटवारोंकी सन्धिके रूपमें होगा, जिसका कि अर्थ होगा आगामी 
कालमें एक भीषणतर महायुद्धका विष-बीजवपन ! और यह नहीं हुआ तो 
फिर प्रेमके देवताके चरणोमें पीड़ित, घायल, नादान मानवता शरण आयेगी 
ओर वहीं उसे त्राण और ञ्मयदान मिल सकेगा | वहीं पश्चात्तापके आसुओं 
में पिघल-पिघलकर मनुष्य, मनुप्यको गले लगाएगा । कोई माने या न माने, 
वह घड़ी अब अनिवाये है | श्रमी अखबारमें पढ़ा कि इठलीके किसी मोर्चे 
थर ईस्टरके दिन जमन, अँग्रेज़ ओर अमेरिकन फोर्जेके सिपाहियोंने एकमत 
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हो गोलाबारी बन्दकरे, मिलकर एक जगह ईस्टरकी प्राथना की | इंग्लैग्डकी 
पालियामेण्टमें सवाल उठा कि आखिर यह केसे मुमकिन हो सका १ जवाब 
मिला; इस मामलेकी जाँच हो रही है ! उस दिव्य मुहतमें अचानक उन 
सिपाहियोंकी आत्माएं जाग उरी और निमिष भरको सारे युद्धों और 
परिस्थितियोंसे ऊपर उठकर हृदयकी धरतीपर मनुष्यके वे बच्चे उस प्राथना 
में प्रभुके चरणोमें अपने अनजाने ही एकाकार हो गए | सत्यके उस स्वयम्भू 
कल्याण-बिन्दुका पता किसी भी बाहरी जॉच-पड़तालसे न लगाया जा सकेगा | 
हम अपने हृदयोंमें माक और यह मसलेहत फ़ौरन समभमें आ जायेगी | इटली 
के मोचिपर होनेवाली शत्रुओंकी वह सम्मिलित प्राथना, आप निश्चय मानिये, 
निकट भविषध्यमें ही अनिवाये रूपसे आनेवाले उसी प्रेम-पवंका एक पृ 
संकेत है। 

तो कहना चाहता हूँ कि स्वेच्छाचारिताका सुलम हथियार बननेकी 
गुंजाइश भावाश्रयी धर्ममें उतनी अधिक नहीं थी जितनी कि बुद्विवादमें । 
बुद्धिवादमें हम पतनको पतन और भ्रूठको कूठ नहीं कह सकते । वहाँ सारी 
बुराइयोंको तकेसे उलट-पुलटकर अपने स्वाथके मनोनुकूल ठप्पोंमें बिठाया जा 
सकता हे | इसीसे बुद्धिवादके द्वारा स्वार्थी व्यध्टववादका ही निर्माण सम्मव 
है, साम्यधर्मी समष्टिवादका नहीं । क्योंकि बुद्धिवादी बाह्यतः विचारमें जितना 
ही परात्मक द्रष्टा है, आचरणमें वह उतना ही स्वाथके बहुत ही निचले 
स्तर पर स्वार्थी ओर स्वच्छन्दगामी है | नाना परिस्थितिक विषमताओं और 
प्रतिक्रियाओंके कारण धर्मोमें विक्ृतियां अवश्य आई, समय पाकर उनके 
आवरण जीण-जजर हो गए; उनमें साम्प्रदायिकताका विष फैला; पर धममोके 
मौलिक विधानमें मनुष्यकी वेयक्तिक दुर्बलताओंको प्रश्रय॒ तो कभी न मिल 
सका | धमकी कसौटी तो आचरण है---और श्राचरणका मापयंत्र है अनुभव | 
यदि आपके आचरणामें कपट है, धातकता है, हिंसा है तो वह स्वाथ- 
वश आपके अनुभवसे शायद बच भी जाए, पर दूसरेके अनुभवसे तो वह 
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बच नहीं सकती । बाह्य पाशव बलसे और अशानके प्रमुत्वसे धर्मोके नामपर 
अनेक पाखणड, दुराचार और शोषणकी >शखलाएं' पनपी हैं अवश्य । पर 
वह कभी अनुभवगत न हुई हों और धर्मके मौलिक विधानमें उनकी तार्किक 
स्वीकृतिके लिए रत्तीभर भी गेजाइश रही हो, यह हम नहीं कह सकते | 

ए.ऊ बातका ख्याल रहे । यहाँ धर्मसे हमारा अभिप्राय पंथ-संप्रदाय या 
उनके विधि-विधानोंसे नहीं है। सत्यानुभुति ओर आचरणके सारे अन्तमंखी 
और बोध-प्रधान मार्गोका धर्ममें समावेश है | पहाँच या प्राप्तिका जो भीतरसे 
जानेवाला अनुभूति-मूलक रास्ता है---वही धम है । जिस रास्ते चलकर 
धोरे-धीरे स्वाथ और परमाथ एक रूप होते जाते हैं और अन्ततः स्व और 
परका भेद विसर्जित हो जाता है, वही धरमका मा है | उसकी कसीटी 
पद-पद पर प्रत्यक्ष है | “आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचेरेत्‌? ; यही 
धर्मकी मौलिक परिभाषा है---यही है घर्मका शाश्वत, सनातन मार्ग, जिसमें 
आचरण ओर सत्यका साक्षात्कार एक रूप हो गए, हैं । धर्मका मार्ग त्याग 
आर समपंण॒का मार्ग है | सबको पानेके लिए सबके प्रति अपनेको दे देना 
है| अहंकार, ममकार ओर मिथ्यात्व तो वहां तुरंत आचरणमें कलक 
आएंगे, किसी भी तकैमें उसे छुपानेकी गुजाइश वहाँ नहीं है। वह आत्म- 
विसजन और आत्मदानका रास्ता है। समष्टिके साथ एकात्म्य साधनेमें ही 
वहाँ व्यष्टिका मोक्त माना गया है। निरे तकसे वहाँ प्राप्ति नहीं । कुछ दिन: 
भले ही कोई अशञानवश निज को और परको धोखा दे ले---जब तक 
निज ओर प१रकी प्रकृत आत्मीयताका ज्ञान उसे नहीं हो जाता । पर धमका 
अथे ही है निजंके मल स्वमावमें रमणा या परिणमन । परको धोखा भले 
ही देते चलो, पर निजकों धोखा के द्विन दे सकोगे । निजके स्वरूपकी प्रोप्तिके 
जितने ही निकट पहुंचोगे, परके साथके तुम्हारे संबन्ध उतने ही अधिक प्रकृत, 
सहज, वीतराग और निष्कपट होते घलेंगे | मिथ्यात्वोंके आवरण अपने आप! 
विरुज्ति होते जाएंगे | निम्न, संकीर्ण स्वार्थ इसलिए नहीं रहेगा कि उत्कृष् 
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स्वाथ ही परमार्थ हो जाएगा । स्व और परमें जब एकात्य सिद्ध हो जाएगा 
तो हिंसा और असत्यका प्रश्न ही न उठेशा । हिंसा तब आत्मघात होगी, 
और असत्य तब आत्म-छलना होगी, वह तब संभव न होगी | क्योंकि तथ 
स-परका भेद लोप होकर आचरण मात्र निशेष हो जाएगा । रह जाएगी 
केवल एक निभल अनुभवकी चिरन्तन प्रवाही सलिल धारा, अपने ही स्वरूप 
में परिणमनशील । 

इसीसे कहना चाहता हूं कि बुद्धिके एकान्त परात्मक मार्ममें तक-सेगत 
असत्य, छदम और दुराचरणुके लिए द्वार सदा मुक्त है; जब कि निज स्वरूप- 
मुलक धर्मके अन्तरमुखी मार्भमें वैसी गुन्जाइश कतई नहीं है । तब मानना 
होगा कि धर्मका प्रकृत मागे ही जीवन मात्रके कब्याणका एकमेव सर्वोदयी . 
और सवव-स्पर्शी पथ है। 


बिक 
लाकायतन की रूप-रचना 


ध्लोकायतन! हिन्दीके देव-दूत कवि श्री सुमित्रानन्दन पन्‍तका जीवन- 
स्वप्न है । 

एक दिन था जब हमारे देशमें कलाका सत्य-शिव-सौन्दर्यमय ऐ्वये 
जीवनमें प्रकाशित था | जीवनका सारभूत मधु सहज ही कलाके कमलंके 
रूपमें फूट उठता; इस कमल की कर्णिकामें नवीन जीवनके निर्माणका 
गन्ध-पराग भी भर आता था और इसलिए! जीवन भी तब सहज ही कलासे 
अनुप्राणित और अनुरंजित था | आज कला और जीवनका वह प्राण-योग 
विच्छिन्न हो गया है | इसका मल कारण यंत्रवाद, राष्ट्रीय, अथंवाद 
अथवा वर्ग-विग्रह है या और कुछ, इसकी मीमांसामें हमें नहीं उलमना है। 
हमें तो भीतर और बाहरका यह जो दत्र भंग हो गया है, उसे जोड़ देना है 
अन्तर-वाह्यके इसी सायुज्यमें से कला निष्पन्न होती हे और वही जीवनके 
इस संतुलनको क्रायम रखती है। 
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“लोकायतन? के स्वप्न-दृष्टका यह अनुरोध कलाकी ओरसे ही है। 
वह कलाके द्वारा जीवनका रूप-संस्कार किया चाहता है। कला-शिल्प केवल 
कलाकारों और रूप-दक्तोंके एकान्तका प्रतिमा-पुजन बनकर न रहे; वह 
केवल कुछ व्यक्तियोंके मनोविलासका साधन न रह कर; व्यापक लोक-जीवन 
के आनन्दोब्लासका साधन बन जाए,। इसके लिए आवश्यक है कि लोक-जनके 
प्रतिदिनके जीवन-व्यापारमें कला और शिल्पका प्रवेश हो जाए | इसके लिए 
लोक-मनका संस्कार-परिष्कार करना होगा, उसमें सौन्दय की उस मूलभूत 

अन्तश्चेतनाकों जगाना होगा जो आनन्द की सृष्टि करती है | हमारी नित्यकी 

वश-भूषा, ग्रह-सज्जा, शुंगार-प्रसाधन; हमारे परस्परके लोक.व्यवहार, बात-चीत, 
हमारी पल-पत्नकी प्रत्येक क्रिया, हलचल ओर आदर्तोमें एक सुरुचि, सौन्दय, 
सुसंवादिता (#0॥70॥५) ओर कल्याणकी भाव-भंगिमा होनी चाहिए । 
इस सुघम रूप-व्यंजनाके भीतरसे जीवनका आत्म-योग सहज साध्य हो जाएगा |. 
ओर भीतरके इस आत्मेक्य की स्थिति पर ही बाहरके जीवनका छन्द क्रायम 
रह सकेगा । 

लोककी इस सुन्दर कल्याणी स्चनाके लिए. कलाकारकों अपना एकान्त 
कच्चा छोड़, रचनाके क्षेत्रमें आना होगा । काग्रज, फलक, स्वर पाषाण, और 
तंतुओंमें व्यक्त होने वाले कला और शिल्पको लोक-जीवनके रुधिर-मांसमें व्यक्त 
होकर उसे ऐश्वर्य प्रदान करना होगा। लोकके इस आयतनका निर्माण 
करनेके लिए, हमारा कार्य-क्रम रचनात्मक होगा। जन-जनके अपने अ्रमसे 
उद्भावित रूप-स्वनाके सहारे हमें लोक-हृदयका निर्माण करना होगा। 
हृदयके इस श्रेय-प्रेम निर्माण में से सहज ही लोकायतनका बाह्मरूप आनन्द, 
मंगल, कल्याण ओर सौन्दय वी आभासे भर उठेगा | आज विश्वके भाग्य- 
विधाता बने हैं राजनीतिक | राजनीतिके शख्त्राधारमें प्रतिदिन नित नवीन शस्त्रों 
का निर्माण विश्व-कब्याणके नामपर हो रहा है ! व्यक्तियों और समृहोंके 
अहंकारों और स्वाथोके फीलादसे ढलनेवाले इन शज््रोंसे निर्माणके बजाय, 
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नाश ही अधिक हुआ है | कोई माने या न माने, विगत महायुद्डसे यह बात 
खूब अच्छी तरह सिद्ध हो गई। 

इसीसे बापुने आजसे पच्चीस वर्ष पहले हमें जीवन की मौलिक और 
अमोघ क्रान्तिका पथ सुझाया था । उन्होंने कहा था कि देशके घर-घरमें चर्खा 
चला दो और स्वराज्य बिना आन्दोलनोंके, बिना मशीन-गर्नों और तोपोकि, 
बिना एक भी बूँद रक्त गिराए, घर बैठे चला आएगा। यह वही रचनात्मक 
कार्य-क्रमका माग था | इस रास्ते पर पूरा अमल किए, बिना ही, दुनिया की 
अन्य तृफ़ानी “प्रगतियों? के अनुकरणमें अन्धे होकर हम बराबर गान्धीके 
'वेंध और उनके रचनात्मक कायक्रमों की सैद्धान्तिक आलोचना करते रहे 
हैं। हो, गान्धीजीके नेतृत्व और प्रभावका उपयोग करनेके लिए,समय-समय पर 
अवश्य हम रचनात्मक कार्यक्रमों को आड़में अपने पलायन और राजनीतिक 
गतिरोधोंको प्रंश्रय देते रहे हैं। और आज भी तो हम यही कर रहे हें। 
पिछले पञ्चीस वषोसे बराबर हम गांधीको थोका देते रहे हैं। सत्य, अहिंसा 
और रचनात्मक कार्यक्रम जैसे आत्म-कल्याण और विश्व-कल्याणके पवित्र 
साधनोंको हमने मात्र अपनी राजनीतिक छदम-लीलाका हथियार बना रखा 
है । परिणाममें जैसी घातक विफलताएं हमें मिली हैं, उसके लिए पिछले दो 
दशाब्दोंका हमारा राष्ट्रीय ओर अन्तर-राष्ट्रीय इतिहास साक्षी है। 

हमें राजनीतिके इस मोहक माया-लोकसे बचना है । चुपचाप 
रचनात्मक कार्यक्रमके क्षेत्रमें जाकर हमें निर्माणमें जुग जाना है । केन्द्रमें खढ़ा 
ज्योतिषर बापू हमें प्रति च्ण पुकार रहा है। उसीकी खींची कर्म-सजनकी 
: प्रकाश-रेखापर हमें चले चलना है | हमें आत्मिक स्वराज्यकी तैयारी करनी है।. 
वह स्वराज्य जत्र तक स्थापित नहीं होता, तब तक बाहरसे प्राप्त होनेवाला 
स्वराज्य सच्चा स्वराज्य नहीं है। आज जो देश स्वतन्त्र हैं, दुनियाके सबसे 
शक्तिशाली देश माने जाते हैं, जिनकी शस्त्र-शक्तति अ्रप्रतिम है ओर जो 
अटूट भौतिक सम्पदाके स्वामी हैं, वे भी हमारे स्वराज्यके अथमें स्वाधीन 
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देश नहीं हैं | सच्चा स्त्॒राज्य तो किसी भी देशमें तभी सम्भव है जब वह 
न तो स्त्रथ ही शोषित और शासित हो और न आप दूसरेका शोषक और 
शासक हो। राजनीति और युद्धों द्वारा विश्वरमें उस स्वराज्यकी स्थापना 
सम्भव नहीं, यह आज स्वयेसिद्ध सत्य बनकर हमारे सामने खड़ा है। 

अब तो सदभाव और आत्मेक्य पर आधारित जन-जनके श्रमसे लोक- 
स्वनाके द्वारा ही हमें नवीन विश्वका निर्माण करना होगा । लोकायतन उसी 
दिशाका अग्रदूत है। राजनीतिकी तरह रचनाके केत्रमें पार्टी, संगठन, दावे, 
घोषणाएँ, अल्टीमेटम, चुनीतियाँ आदि कषायोत्पयादक ओर ध्वंसक साधनों 
को श्रवसर नहीं होगा । यहाँ तो मौन प्रेमके शांत आलोकमें निर्माणकी 
कला-साधना अनवरत चलती रहेगी । सेद्वांतिक विवादों और संघर्षोका 
उसमें स्थान नहीं होगा । करमकी अग्नि-शिखामें अभेद चेतन्यकी ज्योति 
प्रकद होगी । मनेकि सारे कलुष उसमें आप ही जलकर भस्म हो जाएंगे । 

लोकायतनका प्राथमिक आयोजन निम्न प्रकार हो सकता है:-.. 

स्कूलों ओर कंलिजेंके छात्रोंको ही सबसे पहले इस ओर आकृष्ट 
करना है । वही हों हमारे पहले स्नातक | यही कोमल किशोर और कुमार 
भावी संस्कृतिके सत्रधार हैं | इन्हींके निमल मनोंमें सबसे पहले संस्क्ृतिका 
मंगल-दीप सैजोना होगा | उस आलोकसे फिर सहज ही समृचा लोक-जीवन 
प्रकाशित हो उठेगा। छात्रोंको इस ओर अभिमुख करनेका काम इस योजना 
से सहानुभूति रखनेवाले अध्यापकों द्वारा कराया जा सकता है । 

एक ऐसा स्थान चुन लिया जाना चाहिए --- जहाँ आसपास 
कुछ खुली ज़मीन हो, स्वस्थ, सुन्दर, प्रेरक वातावरण हो; और उस अहतेमें 
एकाधघ छोटा-सा मकान और सायाबान भी हो | 

जीवन-यापनके प्रतिदिनकेके साधनेंके स्वाधीन उपाजनसे लेकर 
समाजके सदभावपुणी, मांगलिक निर्माण और कलाके परमानन्दमय, दिव्य 
ख्वके निर्माण तककी साधना हमें यहाँ करनी है। उसीका बुनियादी शिक्षण 
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लेनेके लिए, ये प्राथमिक प्रयोग-शालाएं होंगी । यहाँ हम आत्मानुशासनका 
पाठ पढ़ेंगे । अपने पारस्परिक सम्पर्कों द्वारा सदमावनापुर्ण जीवन-व्यवद्दार 
की साधना करेंगे । अपने दोषों और मनके कलुषोंकी परस्पर मुक्त आत्म- 
स्वीकृति कर जीवन व्यवहारकों सरल, अकपट और स्वस्थ बनाएंगे। अपने 
सामृहिक साहचय द्वारा हम सामृहिक आत्म-परीक्षणकी आदत डालेंगे । 
देनिक डायरी-लेखन इसके लिए, अत्यन्त उपयुक्त साधन है। लिखते रहकर 
मिलनेंके दिन परस्पर अपनी डायरियोँ हम सुना सकते हैं | मन, वचन और 
कममें सहज आत्म-निवेदन और आत्मापंण:---यही होगा हमारा आचरणा- 
सत्र । " 
नियत स्थानपर मिलनेके दिन निश्चित हो सकते हैं | रुचियों अथवा 
सस्‍्वभाओंके अनुसार समृहोंकी मी व्यवस्था हो सकती है। पहली चीज़ है 
सहज मिलन---उसीमेंसे श्रनायास प्रवचन भी सामने आर सकते हैं | आयोजित 
लेक्चर-बाज़िया या बुद्धि-विलास अपेक्षित नहीं होगा। इस सम्पर्कमेंसे 
एक स्वस्थ, बलवान, निःस्वाथ सामाजिक चेतना हममें जागेगी । त्याग, सेवा, 
सहानुभूति, सहकार ओर सहयोगका सामाजिक संस्कार हमारे भीतर जीवन्त 
हो सकेगा । संकीण स्वार्थोसे उदभूत अपने सुख-दुखोंमें हम अकेले रहकर 
पीढ़ित न होंगे---बल्कि अपने दुःख-संकट, रोग-शोकमें परस्पर त्याग, सेवा 
ओर सहयोगसे हम उस दुखको प्रायः निःशेष-सा कर देंगे। इसी आत्म 
प्रेरित सामाजिक चेतनामेंसे सहज ही एक साम्य-धर्मी, शोषण-हीन समाजका. 
उदय होगा। 
जीवन-यापनके साधन स्वाधीन हों, इसके लिए जन-जनको श्रमिक. 
हो जाना है। क्योंकि हमें सवेहारा श्रमण-संस्कृतिकी स्थापना करनी हे, 
जिसमें शोषण और पराधीनताकी सारी सम्भावनाओंको निर्मल हो जाना है। 
आजंके हम नागरिक सभ्य संस्कृतिकी उपज हैं। हमें अपने श्रम पर जीनेकी 
आदत नहीं है। हमारी जीविकाका आधार अन्ततः कहीं न कहीं जाकर शोषण 
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हो है | जीवन-यापनके साधनोंमें दो प्रधान चीज़ें हें---अजन्न और वस्त्र | इनके 
स्वाधीन उपाजनके लिए, हमें स्वयम्‌ अपने शारीरिक श्रम द्वारा इनके उपाजन- 
की आदत डालनी है | इसके प्राथमिक शिक्तण और अभ्यासके लिए हम 
बाग्रबानीसे शुरू कर सकते हैं । इसमें फल-फूल, शाक-सब्ज़ी आदि उपजानेका 
काम हो सकता है। यहाँसे अपनी प्रगतिमें हम खेतों की ओर बढ़ सकते हैं। 
इस बागबानीमें जीवनके उत्पादक सौन्दर्य की प्रत्यक्त यश्सि हमें जो आनन्द 
प्राप्त होगा उसीमें सच्चे आत्मानन्दका परिचय छिपा है | 

वल्॒के उपाजन की दिशामें हम कताईसे प्रारम्भ करेंगे | हमारे “लोका- 
यतन-मन्दिर' के कुछ चरखे होंगे, जहाँ बारी-बारीसे टुकढ़ियोंमें आकर हमारे 
सदस्य कताईका प्रतिज्ञापूवंक यश करेंगे | इसीमें आगे बुनाई भी 
आ सकती है। 

धीरे-धीरे हम एक शिल्प-कुटीरका निर्माण कर लेंगे जहाँ नाना ग्होयोगों 
और हस्तशिल्पोके द्वारा जीवनकी विभिन्न उपयोगी वस्तुओंके निर्माणके प्रयोग 
हम करेंगे । मिथ्या भद्गरताके मर्यादा-बन्धनोंको तोड़कर जन-जनको श्रमिक हो 
जानेका अभ्यास और शिक्ताण इस प्रकार सहज ही प्राप्त हो सकेगा । 

उद्योगाद और 'ेत्रवाके आविभोवके साथ मनुष्यके जीवनमें 
निष्प्रयोशन आनन्दके लिए. मिलनका अवकाश नहीं रह गया है। ज्यों-ब्यों 
प्रकृतिसे दूर होकर इस विक्ृत यान्त्रिक सभ्यताके फोलादी ढाँचोंमें हमारा जीवन 
कसता गया है, त्यों-त्यों मानवीय झानन्दके वे सारे मुक्त सोत रुद्ध हो गए हैं। 
आए, दिन नित्यप्रति होनेवाले मेले, उत्सव, पते, त्योहार दिन दिन म्लान 
होते गए हैं और बड़े-बढ़े नगरोंमें तो बिलकुल ही तिरोहित हो गए हैं। छोटे 
गाँवों और क़रस्बरोंमें अब भी मिन्‍न-मित्न ऋतुओं और प्वोके मेले और यात्राएँ 
होती हैं। बड़े उछाह-उमंगसे वर्णग-वर्ण विचित्र वस््रोमें सजकर लोब.जन, पान- 
भोजन की सामग्रियां लेकर, उनमें सम्मिलित होने को उमड़ पढ़ते हैं | अपना 
क़स्वा छोड़ जबसे में इस नगरमें आया हूँ, तबसे मुझे अपने कस्त्रेमें होने वाला 
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वह आपाढ़ी पौरशिमाका मेला, वे सखियोंकी सोमवारके श्रावणी मेले, वे 
गनगोरें, वे नागरिकाओं के गीत-गान, नाच और भालेकि सामृहिक आयोजन- 
सभी कुछ दुलम हो गए, हैं। 

लोकायतनके द्वारा हमें जीवनंके उस प्रकृत सामृहिक उल्लासको फिरसे 
जगाना होगा । इसके लिए, भिन्‍न-मिन्‍न ऋतुओंमें हम ऋतु-उत्सव या ऋतु-पव 
मनाएंगे। ऋतुकी प्रकृतिके अनुसार ही इसमें भाग लेनेवालोंकी वेश-सज्जा 
होगी। ऋतुकी प्राकृतिक सुषमाके अनुरूप ही दृत्य-गान, लीला-क्रीड़ा, 
आमोद-प्रमोदका आयोजन होगा | जीवन की कृत्रिमताओंमें और सीमा- 
बन्धनोंमें बचे रहनेवाले हमारे सम्बेदन और उच्छूवास इन अवसरोंपर मुक्त 
होकर व्यक्त हो सकेंगे । 

जीवनंके उपयोगी शिल्प-व्यापारोंसे अवकाश पानेपर, हमारे भीतर एक 
निषप्रयोगन ओर अशेष आनन्दकी माँग होती है। उसकी पूर्तिक लिए 
ललित कलाओंकी एक प्राणवन्त और ऊजस्वल रुचि हमें अपने भीतर 
जगानी होगी । इसके लिए हम, अन्तकला-दर्नों और अन्त्शिल्पियोंकि सम- 
न्वित समाज स्थापित करेंगे। अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न कलाओ्रकि प्रतिनिधि कला- 
कार और शिल्पियोंकी अलग-अलग टुकड़ियां हो सकती हैं । प्रत्येक कलामें 
ब्येजनाका एक न एक पहलू कमज़ोर होता है। उतने अंशोंमें उस कलाका 
कलाकार अपने भीतर एक अपूर्ति और अतृप्ति सदा अनुभव करता रहता 
है। अन्तकेलाकारोके इस समन्वयसे नित्यंके ७पारस्परिक साइचयेमें हम अन्य 
अभिनी कलाओंमें भी प्राथमिक प्रवेश पा सकते हैं । और व्यंजनाके इस 
“पन्तरपान्तीय', समुच्चय और संगोपनसे प्रत्येक कलाकार अपनी कलामें 
एक नये ही प्रकारको ताज़गी, रस-शक्ति और वेविध्य-निरूपण॒की सामथ्येका 
अनुभव करेगा दूसरे जलवायुका परिवतन जिस प्रकार हमारी भीतर-बाहरकी सारी 
अकृतिमें एक हृष्ट नाविन्य, ताज़गी और स्वास्थ्य उपस्थित करता है, उसी प्रकार 
नाना कलाशिलिपियोंके मिन्न-मिन्न देशोंमें हमारा अबाध विचरण हमारी अपनी 
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कल्लादामतामें एक अदभुत मौलिकता और कल्पकताका संचार करेगा 
रोज़के संघर्भमय जीवनकी मॉनोटोनीमें जो हमारी सजक प्रतिमा कुण्ठित हो 
जाती है, और रह-रहकर जो मानसिक रुद्धता हमारे भीतर घर कर जाती है, वह 
तब सम्भव नहीं रहेगी । हमारा मानसिक धरातल सदा एक-सा उन्नत ,स्वस्थ 
ओर चैतन्य रह सकेगा। विभिन्न कल्ला-देशोंके फल-फूलोंसे हम सदा ताज़ा 
ओर स्वस्थ रहेंगे। ' 

इस चीज़को मृत आधार देनके लिए हम एक संग्रहालयका निर्माल 
करेंगे । इस संग्रहालयका नाम होगा “कल्प-लोक! | यहाँ काग्रज़, फलक, 
पाषाण, मिद्दी आदिम व्यक्त होनेवाले मानवके अष्ठ सपनेके निद्शन हम 
एकन्न करेंगे | इस संग्रहके दो पक्ता होंगे। एक तो प्रकृतिमें से उपलब्ध होने- 
वालो दुलमभ सौंदर्यवृष्यि---जैसे नाना चित्र-मंडित, रंग-बिरंगे दुर्मल्य पाषाण, 
-मणियाँ, कीट-जन्तुओंके परित्यक्त घर, पतक्षियेंकि परित्यक्त पंख [या नीड़, सीप, 
दोख, रंग-बिरंगी तितलियोफि शव या और ओर इसी प्रकारकी वस्तुएँ | दूसरा 
'पक्त है---प्रकृतिके सौंदर्यसे उन्मेषित, सम्बेदित होकर मानव द्वारा निर्मित 
'दुलम, दुर्मल्य कलाकृतियां; जैसे चित्र, मूर्तियां, संसारके श्रेष्ठ चित्रों अथवा 
मूर्वियोंकी तस्वीरें, प्राचीन अन्योंकी हस्तलिपियों, पुरातवंके अवशेष, 
श्रेष्ठ साहित्यका दुलेम अन्यागार, विभिन्न वाद्य, अनेक-प्रकारकी दस्तकारियां, 
काग्रज, धातु, पाषाण, मिदट्टीको बनी शंगार-सज्जाको नाना बस्तुएँ आदि 
कितनी ही ऐसी चीज़े हो सकती हैं | इस प्रकारका संग्रहालय सचमुच ही एक 
कल्प-लोक होगा, जिसके वातावरणाम प्रत्रेश करते ही मनुष्यका मन अनेक 
ऊ्जस्वल स्वप्न-संवेदनोंसे मर उठे, उसके भीतर सजनका अनिवारित अ्रनुरोध 
जाग उठे | अपने सच्चे अथमें वह एक कल्प-लोक हो | 

हमारा संग्रहालय कोई निरा म्यूज़ियम नहीं होगा ! उसी वातावरण 
बैठकर हमारे स्नातक मिन्‍न मिन्‍न कलाओंका प्रसाद ग्रहम करेंगे। उस 
बातावरणामें रहते-रहते अपने रइनेके आवासोंको भी सुन्दर, सुस्म्य कल्प-लोक 
में परिणत करनेकी सहज शिक्षा ओर अन्तस्थ प्रेरणा उन्हें प्रात होगी। इस 
सप्रहालयका सम्बन्ध हमारे 'कुटीर-शिल्प-मन्दिर से रहेगा । कुटीर---शिल्प- 
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मन्दिरमें हमारी यही जागृत और संस्कारित कल्लाभिर्चि औद्योगिक और 
उपयोगी रूप लेकर हमें जीविकोपाजनकी शोषणहीन कला सिखाएगी। 

यह हमारी परिकत्पनाके अनुरूप 'लोकायतन'! की एक प्रारम्भिक 
खूप-रेखा है । लोकायतन तो एक आत्मानुशासन-मुलक सस्था है। उसके 
लिए, कोई कसा-कमाया सीमंट-कॉकरीटका विधान नहीं बनाया जा सकता | 
उसे तो अधिकसे अधिक सर्वोदयी, समभावी, प्राणवन्त और प्रगतिशील संस्था 
होना है । उसका मूलाधार विचारकों न होकर आचारको होना है। ग्रलत 
या सही आचार-कर्में से प्रखृत विचार ही स्वस्थ, तेजस्वी और जीवन्त विचार 
होगा । इसीलिए हमें तो स्वनाका प्रारम्भ कर देना है। वेचारिक ऊहापोह 
और योजनामें पढ़नेकी आवश्यकता नहीं है। लोकायतनका प्रारम्भ एक 
व्यक्तिसे भी हो सकता है | विज्ञापन, दावे, घोषणाओं और उद्घाटनोंकी 
आवश्यकता नहीं हे । न संगठनों और मोचिबन्दियोंकी ज़रूरत है । 

लोकायतनको घन अपने कमे, त्याग और सेवाके बलपर खींच लेना 
है। प्रारम्भमें अपने प्राथमिक साधनोंको जुटानेके लिए हमें वेयक्तिक, छोटे-छोटे 
एक-एक वस्तुके दान स्वये देना और प्राप्त करना है। उदाहरणाये, अपने 
संग्रहालयके प्रारम्ममें हम अपने कलाप्रेमी मित्रोंसे एक-एक दुलभ कलावस्तु 
की माँग करेंगे | मुझे विश्वास है, एक ही बारकी माँगमें विपुल कलासामग्री 
एकत्र हो सकती है । 

देशके कलाकार और शिल्पीबंधुओंसे हमारा विनम्न अनुरोध हे कि स्थान- 
स्थानपर अपनी-अपनी परिकल्पनाओं, रुचियों और सुविधाओंके अनुसार वे 
नवीन लोक-रचना और लोक-मानस-संस्कारके इस माँगलिक अनुष्ठानका 
प्रारम्म करें | 

राजनीति और युद्ध-संघर्षासे नहीं, स्वाधीन श्रम और स्चनाके द्वारा 
कला-शिव्पसे लोक-मानसका संस्कार करके ही हमें नवीन मानवताका निर्माण 
करना है : यही है लोकायतनका मंगल-दत्र । 


+< 


सावभोम रोम्यां रोलां 


ध्वीगा? के रोम्यां रोलॉ-अक पर श्री महादव साहाकी दो-एक समीक्षाएँ 
"विशाल-मारत” में पह़नेको मिलीं । कुछ ऐसा मालृम होता है कि 
“वीणा? ने रोलेंकि जिस अन्तमुखी और आत्मस्थ व्यक्तित्वको सामने रखा है, 
वह श्री साहाको एकदम असह्य हो उठा । जैसे व्यक्तित्वकी उस परोक्त सत्ता- 
को वे एकदम मिथ्या कहकर इनकार कर देना चाहते है | स्पष्ट ही यह आग्रषट 
उनमें कम्यूनिज़्मकी ओरसे है | 

मुझे कुछ ऐसा लगा कि श्री साहा रोम्यां रोलॉंके व्यक्तित्वको अनासक्त 
होकर नहीं देखा पा रहे है । उनके बुद्धिवादी होनेके नाते हम उनसे तो 
और भी अधिक तदगत्‌ (00 ८८ा५८) दशनकी आशा करते हैं। रोम्यां 
रोलों जैसे विश्वात्मा व्यक्तित्॒वको एक वाद-विशेषके फ्रेममें फिट करके जॉचना 
अनजाने ही उस व्यक्तित्वको उसको विश्व-व्यापकताके धरातलसे नीचे ले 
आना है। रोलॉकी 3५ ४४७५ [ 50८») रि८९०ए४०॥ ६० 7००८८ पुस्तक 
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हमने नहीं पढ़ी है | पर उसके बिना भी परठित-वर्गमें यह एक बहुत मोटे 
रूपसे जानी-मानी बात है कि अपने जीवनके उत्तर-कालमें रोम्यां रोलाँ एक 
ऑफीशियल कम्यूनिस्ट भी हो गए. थे । मेरे ख्यालमें यह तो कोई बहुत 
विवादास्पद बात नहीं है; बौद्धिक वर्भमें जिन्हें रोलामें दिलचस्पी रही है, वे 
प्रायः सभी यह बात जानते हैं | प्रश्न तो यह है कि रोम्यां रोलाँ पीछेसे एक 
मात्र कम्यूनिस्ट वी? हो गए थे या कम्युनिस्ट “८भी” हो गए थे ! यह ही! 
तो एकान्तिक प्रध्थापना है और वह व्यक्तित्व या वस्तुके एक पहलू या धर्म- 
विशेषकों स्वीकार कर उसके अन्य सब धर्मों या पहलुओंसे इनकार कर देती 
है। इस “ही' से व्यक्तित्वका समग्र आकलन या दरशशन नहीं हो पाता । पर 
भी? अनेकान्तिक अभिव्यक्ति है | उसमें व्यक्तित्वं या वस्तुके अनन्त घमों 
अगर पहलुओंको अनजाने ही स्वीकृति दे दी गई है । अनासक्त 
अझनेकान्त टष्टिसे समूचे सत्यका आकलन होता है और मोहासक्त 
एकान्त दृष्टि सत्यकेक एक पहलू विशेषकों ही पकड़ पाती है। मेरे 
विचारमें प्रध्थापना यह होनी चाहिए, कि---रोम्यां रोलों कम्यूनिस्ट “ भी !।भरे । 
पर कम्युनिस्ट “ ही ? थे, यह कहकर तो उस व्यक्तित्वकी जो सर्वोन्मुखी 
महान्‌ अभिव्यक्ति हुई है, उसको अब्याहत ब्यापकतासे इनकार कर देना है । 
रोम्यां रोलॉको में उन प्रातःस्मरणीय ऋषि-कल्प व्यक्तित्वॉमें मानता हूँ 
जो अनाइत सत्यके दृत बनकर घरतीपर अवतरित हुए हैं। सत्य अपनी 
स्थितिमें सम्पृणा एक और अमभेद है, पर अपनी अभिव्यक्तिमें वह अनन्त है । 
ठीक उसी तरह उस सत्यके सन्देश-वाहक व्यक्तित्व भी अपने मलमें अमभेदरूप 
से एक होकर अपनी अभिव्यक्तिमें अनन्त होते हैं । ऐसे ज्योतिष्मान 
ब्यक्तित्वोंकी ये सारी विभिन्न दीखनेवाली अनन्त कलाएँ उसके परम- 
तम्‌ एकका ही विविध-रूप-मय प्रकाश है । देश-कालखके नव-नवीन परिणमन- 
परिवर्तनके अनुरूप नव-नवीन शानका प्रकाश लेकर आत्मदेवता की ये कलाएँ 
प्रकट होती हैं । सत्य को लेकर जो ये नाना वाद और मत-मतान्तर चल रहे 
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हैं ये हमारी बुद्धिसीमा और एकान्तिक आसक्त दर्शनके कारण हैं | यह जो 
आग्रहशील “ही? हे-यही इन मिथ्या भेदो और विकल्पों को जन्म देता हे । 
मोह-मुक्त सापेक्ष दशनमें समग्र सत्यकी स्वीकृतिका बोध मिलता है और 
उसमें हमारी अभिव्यक्ति सीमित और अवरुद्ध नहीं हो जाती । वह प्रगतिशील 
( 2/शथगां८ ) और व्यापक होती है । 

रेम्याँ रोलाँ पीछे जब ऑफीशियल पार्टी-सदस्य हो गए तब क्या 
उन्होंने अपनी पुरानी सारी निष्ठाओं और अभिव्यक्तियोंका प्रत्याख्यान कर 
दिया था ? यदि उनकी ऐसी कोई अभिव्यक्तियां या , उद्घोषणाएँ हुई हैं 
तो उन्हें सामने लाया जाना चाहिए ताकि उनके व्यक्तित्वका सही-सही अन्‍्दाज़ा 
करनेमें हमें मदद मिल सके । यों तो जिस दिनसे यूरोपके आकाशमें सव्वहारा 
की क्रान्ति की पुकार उठी उसी दिनसे रोम्यां रोलाँ सर्वहारा की मुक्ति और 
कल्याणके ज़बरदस्त समथकोंमें रहे हैँ | बार-बार उन्होंने बढ़ी ही ज्वलन्त 
उद्धोषणाएँ, उस सम्बन्धमें प्रकाशित की हें | केवल उद्घोषणाएँ ही नहीं, 
स्वेहारा की क्रान्ति को ही मौजूदा विश्वका सबसे बढ़ा कर्म-यज्ञ बना देनेके 
लिए उन्होंने अपनी सारी शक्तियां लगा दी थीं | भ्‌ ज्ञ] ॥०0 ९५९ 
के लेखनकालमें मी वे कम कम्यूनिस्ट नहीं थे । केवल पार्ट लेबल लगा 
लेनेसे ही कोई आदमी ज़्यादा कम्यूनिस्ट नहीं हो जाता और कम्यूनिस्ट होकर 
बह निःशेष नहीं हो जाता । कम्यूनिज़्म या किसी भी इज़्मका यह मतावरोध 
दी, अपनी प्रगतिशीलतासे इनकार कर देना है । बहिभुख कमै-क्षेत्रमं कम्यु- 
निस्ट हो सर्वहाराके परित्राणका ध्वज लेकर चल रहे थे-इसलिए कम-त्षेत्रमे 
कर्मयोगी रोम्यां रोलों निःसंकोच कम्यूनिस्टोंके साथ कन्धा मिलाकर खड़े हो 
गए। पर इसका अथ यह तो नहीं है कि उन्होंने अपनी सारी अन्तमुखी उपल- 
बिघयों ([२८३॥५३४०४७७५) और निशओंसे इनकार कर दिया था। रामकृष्ण, 
विवेकानन्द और शान्धीके जीवन-इत्त अन्तर्योगी रोलौंने जिस विश्वानुभूति और 
तन्निष्ठगंके महान धरातलपर से लिखे हैं,वह सारे तकों और विवादोसे परे है । 
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ब्यवित रोम्यां रोलां यदि पीछे किसी “वाद” विशेषकी बीद्धिक सोमासे आसक्त 
होकर अपने उस विश्वात्मयोग की परम सिद्धिपर वितर्क-विकल्प कर गए हों 
अथवा उससे इनकार भी कर गए हों, तब भी हम कुछ बहुत खो नहीं देते । 
व्यक्तित्वमान रोम्याँ रोलांका वह पहला ऐश्वय या आत्मप्रकाश हमारे लिए, 
तब भी वेसा ही अक्तुण्ण और अमृतमय है | व्यक्ति खण्ड होता है, व्यक्तित्व 
समग्रके संगोपनका प्रतीक होता है । कलाकार रोम्यां रोलां चाहे ध्ज्या 
क्रिस्त,फ़' में हों अथवा अपने जीवन-कर्तोंमें हों या अपनी अन्य कृतियोंमें हों, 
वे सदा हृदय और श्रात्मोन्मेषकी ममवाणीमें बोलते हैं। वह वाणी सहज ही 
आत्मशानसे प्रतुद्ध थी। बाहरसे बीद्विक भेद या विकल्प देखनेका आग्रह उन्हें 
कमी नहीं रहा | अपने जीवनकी अन्तिम सांस तक वे भेदमुक्त, सावेभीम 
मानवताकी स्थापनाके लिए लड़ते रहे । सारे मतनमतान्तरोंसे परे वे तो 
विश्वात्मके उपासक थे। राष्ट्र-मेद, वर्ण-मेद, जाति-भेद, मत-मभेद,धर्म-मेद, वर्ग- 
भेद आदिकी इस खगड-खण्डताके विरुद्ध एक जीवन्त-विद्रोहकी अ्म्रि-. 
शिखाकी तरह ही वे आजीवन बलते रहे । आत्मेक्यकी ऐसी उन्मेषिनी और 
मार्मिक वाणीमें आजीवन वे बोलते रहे, कि उनकी जैसी व्यापक व्यक्तिमत्ता 
को मतभेदके बन्धनोंमें बांधघना तो उनकी महानतासे ही इनकार कर देना है। 
यह तो कुछ-कुछ वेसा ही हो जाता है कि किसी पेयम्बरके दुनियासे उठ 
जानेंके बाद जैसे उसके अनुयायी अपने-अपने व्यक्तिगत या साम्रृहिक स्वा्थोंके 
कारण, उसी एक पेग्रम्बके नामपर अनेक मत चलाकर उस हुतात्माके 
व्यक्तित्वपर खींचातानी करते हैं। आजके जागत और मोह-मुक्त शानसाधनाके 
युगमें यह दृश्य असंगत और अनिष्टकर मालूम होता है । 

अतएव श्री साहासे मेरा सविनय अनुरोध है कि हम दिवंगत मनीषी 
रोम्यां रेलांके सर्वोन्मुखी व्यक्तित्वकी प्रजा अपनी-अपनी निष्ठा और भावनाके 
अनुसार करें। वे आत्मवादी ही थे या अनात्मवादी ही थ्रे---इस विवादमें 
पढ़ना तो मोहासक्तिका सूचक है और वह कुछ बहुत स्वस्थ बात नहीं है । 
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वीणा? में उनके व्यक्षितत्वका जो पहलू र्व'त्ा गया है, उसके प्रति हमें यह 
आग्रह ज़रा भी नहीं है कि वे “यही! थे, हम तो केवल यही कहना चाहते 
हैं कि वे यह “भी! थे। 

अन्तम श्री रोलके ही शब्दोंमें हमारी एक अपील हे--“आत्मेक्य, 
जो बिः जीवित है और निरा परोक्ष नहीं है, वही इस सबका सारे है । में 
उसीकी प्रजा करता हूँ, और वही है जिसे बढ़े से बड़े आस्तिक और बडे से 
बढ़े नास्तिक अपने भीतर लेकर चल रहे हैं और जानमें या अनजानमें समान 
रूपसे उसकी प्रूजा करते हैं ।” 


अनथा की जड़: अथ 
( श्री झा्केजअनकी डायरीसे ) 


परिचय: मित्र “अकिंचन' पिछले तीन-चार बरससे बम्बईके क़रीव ही 
पश्चिमी घाट्के जगलोंमें श्रशात-वास कर रहे हैं। सन्‌ ४२ के विष्लवमें 
तीन गोलियां पचः लेनेके बाद वे भूमिगत हो गए थे । वहां रहकर कुछ दिन 
काम करनेके बाद ही उन्होंने निर्वासन ले लिया | उन्होंने अपने भीतर यह 
तक्राज़ा महसूस किया कि इस घुआंधार संघषके बीच सही और अनासक्त 
मार्ग-दशन पानेके लिए, स्वयम्‌ कुछ ऊपर उठकर इसे देखना होगा । उन्हें 
दीजा कि राजनीति और युद्धोमें होकर विश्वके कल्याणकी कोई सूरत नहीं 
पैदा हो रही है । इन रास्तोंसे उलमन उलेटे बढ़ती जा रही है, आहंकारों 
और स्वाथोकी गुटबंदियां दिन ब दिन ज़ोर पकढ़ रही हैं । दुनियाके सबसे 
बढ़े शक्तिशाली राष्ट्र इंसानियतके आत्म-नाशकी सबसे बढ़ी तेयारियाँ कर 
रहे हैं, आदमी आदमी नहीं रह गया है, वह तो मात्र एक गिरोहका पशु 
हो गया है | दुनियांके सबसे अधिक उन्नत और प्रगतिशील राष्ट्र पशुओंकि 
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भुगडोंकी तरह एक दूसरेको फाड़ खानेमें दिन रात लगे हुए हैं | व्यक्तिकी 
घ्वतन्त्र चेतना नष्ट हो गई है । 


तब ज़रूरत है कि कुछ व्यक्ति थोंडे समयके लिए, अपनेको इस संप्षे 
से अलहदा हटाकर आत्मस्थ हो ले और इन्सानियतके बुनियादी आत्म- 
निर्माणकी राह खोज निकालें । दुनियाके अबतकके सभी पेग्रम्बरोंको रोशनी 
पानेंके लिए, कुछ समय तकके लिए, आत्म-निवासन लेना पढ़ा है। और 
बहाँसे लौटकर फिर उन्होंने दुनियाको सही रास्ता दिखाया। क्राइस्ट एक 
वर्षतक गेलिलीके जंगलमें ग्रायत रहे । मोहम्मदको हीराकी पहाड़ियोंमे इल- 
हाम हुआ । बुद्ध और महावीर भी राजमहल छोडकर प्रकाश पानेके लिए 
बरसों जगलोंमें भटकते रहे । 


पर हम देख रहे हे कि हमारे युगके मसीहा गांधीने यह नहीं किया । 
तब हमारे मनमें प्रश्न उठता है : क्या यही कारण है---कि प्रथ्वीकी सबसे बड़ी 
व्यक्तिमत्ता गांधीकी अहिंसा और उसका विधायक मार्ग आजकी इस दुनियां 
को अपील नहीं हो रहा ! और तो और गांधीजीके अपने नेतृत्वमें चलनेवाली 
कांग्रेस तकने अहिंसाकों माननेसे इनकार कर दिया---ओऔर यह नीबत पेश 
आई कि गांधीजीको यह कहना पढ़ा कि कॉग्रेसके विधानमें से “अ्रहिंसा और 
खादी” के क्लॉज़ हटा दिए जाएं. ! हमारे युगकी और हमारे देशको इससे 
बड़ी और दर्दनाक ट्रेजेडी और क्या हो सकती है ! 

यह इसलिए, सम्भव हुआ कि पैरबर गांधी कांग्रेसका नेतृत्व नहीं कर 
पा रहा है, बल्कि कॉग्रेसका राजनीतिक हाई-कमान्ड गांधीके आध्यात्मिक 
प्रभुत्वका दुरुपयोग करके उससे मन चाहा करवा रहा है । और यह इसलिए 
सम्भव हुआ कि पृज्यपाद बापूजी अपने अमोघ सुदर्शन चलें और अहिंसापर 
राजनीतिक कॉमग्रेसके साथ जाने-अनजाने बराबर समभीता करते गए हैं । 
परिणाम यह हुआ कि मसीह! गांधी भी राजनीतिंके दुश्चक्र (१८०७४ 
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(टट) में पढ़कर व्यभिचरित हो गया | आज भी वह अपनी भीर गम्भीर 
वागीमें अहिंसा और स्वनात्मक का्यक्रमकी बात कहता रहता हैं, पर काँग्रेस 
उसके प्रति बहरी £ और इसीस यह अमागा देश उससे कोई लाभ नहीं उठा 
सका है। वार-बार काँग्रेस शांधीकों दिल्ली और शिमले तक श्रींचकर ले 
गई है ओर इस सब भमलेम॑ गांधीके बुनियादी निर्माणंके कार्यक्रमकी 
बराबर अवज्ञा होती गई हे । 

इस बीच जब-जब भी मित्र अकिचन! से भेंट हुई है, बढ़ी बेदनाके 
साथ उपरोक्त वात॑ मंने उन्हें कहते सुना है। इसी विचार-मंथनने मित्र “अकि- 
चन! को ज्ञत्र राजनीति को सड़ांधसे निर्वांसन लेनेकी बाध्य कर दिया और 
झपनेको अधिकसे अधिक आत्मस्थ और स्वस्थ करनेके लिए, उन्होंने जंगलकी 
राह पकड़ी । अभी तो वे सम्पूर्ण रूपसे एकान्तवास कर रहे हैं। महीनोंमें एकाघ 
बार उनसे भेट हो पाती है। मिलते-बालते बहुत कम हैं । प्रायः मौन रहते 
हैं । कहते हें--./दशन” जब तक पूरा नहीं हो जाता, देनेकी कोई योजना 
उनके पास नहीं हे | अभी पिछली बार जब मठ हुई थी, तो रातभर उनकी 
कुटीमें विश्राम करनेका सौमाग्य मुके मिला था | तभी दुबके-चोरी उनकी 
डायरीके कुछ प्रारंभिक अंश में नकल कर लाया था। वहीं नीचे प्रस्तुत हैं। 
यदि पा सका तो अगले हिस्से भी भविष्यमं इसी तरह प्रकाशित करूँगा । 
अस्तु |--लेखक 


डायरी 


आजके मनुष्यों, आजके श्रमिकों ओर आजंके समभदारो, में आज 
आपसे बोलना चाहता हूँ । में आपसे अलग कहीं कुछ नहीं हूँ। में आप 
ही के भीतरकी आवाज़ हूँ जो आपसे खुलकर बात किया चाहती है ! में 
आप ही के भीतरकी वह आत्मा हूँ जो बाहरसे सेकड़ों ताक़तोंकी जज़ीरोंसे 
बँधी है, इसीसे उसकी आवाज़ भीतर ही मोतर घुठकर रह जाती है; वह 
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बाहर नहीं आ पाती । उन बाहरकी सारी बन्दिशोंको तोड़़र आपकी वह 
आत्मा आपसे बातचीत किया चाहती है। में किसीसे बढ़ा नहीं हूँ और न 
किसीसे छोटा ही हूँ। क्योंकि सबमें जो एक है, सबका जो सार है,सबको जो 
जोड़ता है---वही में हूँ। चाहें तो आप उसे ईश्वर कह ले, चाहें तो आत्मा 
कह ले, चाहें तो शक्तित कह ले । इसीसे दुनियाकी बड़ीसे बड़ी दीखनेवाली 
ताक़तसे में बड़ा हूं और एक मिदट्री के कणसे भी में छोटा हूँ । ग्रसज़ यह 
कि बढ़े और छोटेका ख्याल ही नहीं है, जबकि में सबकी आत्मा, सबका 
हृदय और सबकी आवाज़ हूँ । 


में चाहता हूँ कि आप अपनेको पहचानें, आप अपनी शक्तियोंको 
पहचानें | इस रोज़की मार-काट और छीना-मपटोसे आप तबाह हो गए हैं । 
बड़ीसे बड़ी समझदारी और ज्ञान पेदा करके आजकी दुनिया, आजका 
आदमी अपनी ही छातीमें छुरा भोंक रहा है| सारी समभदारीके बीच क्‍यों 
पैदा हुई हे यह नादानी, यह बेवकृफ़ी ! क्‍यों बलवान कमज़ोर्की छातीपर 
चढ़ा बैठा दे ! क्‍यों धनवान धनवान है और ग्ररीब ग्ररीब है ! 


इसलिए, कि आत्मा-आत्माके बीचकी एकता टूट गई है। सब अपने 
को अलग-अलग मान रहे हैं। तब सभीको अपना मतलब बनानेकी फ़िक्र 
पडी है। एक स्वाथका ही सिक्का चल रहा है। जहाँ आदमीसे आदमी 
अगर मिला हुआ भी दीख रहा है, तो उनके बीचका रिश्ता महज़ स्वाथका 
ही रिश्ता है। राष्ट्र, समाज, देश, जातियाीँ सबकी बुनियाद उसी स्वःथपर 
टिकी है, जिसने आदमीसे आदमीको, प्राणीसे प्राणीको तोड़ दिया है । 
मनुष्य मनुष्यके बीच ममता, माया, प्रीति और अपनतवका भाव नहीं है। 
उनको बाँधकर रखनेवाली चीज़ सिर्फ एक है---स्वाथ । किरुका साथ देनेमें 
हमारे अपने स्वाथकी र्ता है, बस इसीपर हमारे रिश्तोंकी तौल बघी हुई है। 
इसी जांच-पड़तालमें आदनीकी सारी समभदारी आज खत्म है। तब सवाल 
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उठता है, आत्माकों आत्मासे तोड़नेवाली वह ऐसी ज़बरदस्त 
बाहरी ताक़त कीन सी है | ? वह है अथे, जिसको हम धघन-सम्पदा कहते 
हें--और हमारे रोज़के लेन-देनके व्यवह्ारमें जिसका प्रतिनिधि है पेसा | इसी 
अयथके दिन ब दिन बढ़ते हुए लोभने मनुष्यत्वके टुकड़े-टुकड़े कर दिए, हैं । 

आज ज़िन्दा आदमीसे बेजान पैसेकी क्रीमत ज़्यादा “बड़ी है। ज़िन्दा 
आदमी उस बेजान पेसेसे खरीदा जा सकता है। यानी चलन आज आदमी 
का नहीं, पेसेका है। आदमी तो सिर्फ़ भूतकी तरह चलता फिरता दीख रहा 
है--उसके भीतर जो रूह है, ताक़त हे---वह पेसा है | यानी पेसा आदमी 
को मिटाकर स्वयम्‌ उसकी आत्मा बन गया है । 

इसीसे आदमी-आदमीके बौचका जो आज रिश्ता है, वह महज़ पेसेका 
रिश्ता है। पेसेके लेखे ही आज आदमी छोटा है और बड़ा है, धनवान 
ओर यरीब है, लायक़ और नालायक़ है, पापी और पुणयात्मा है | उसीके 
कारण कुछ लोग ज़ालिम हैं तो कुछ मजलूम हैं, कुछ शोषक हें तो कुछ 
शोषित हैं; कुछ मालिक हैं. तो कुछ मज़दूर हैं। उसीको लेकर आज राष्ट्रों 
ओर जातियोकि बीच आए, दिन रोज़ लोहे टकरा रहे हैं, और की<-मच्छरकी 
तरह आदमीको पीसकर उस पेसेकी ताक़तको बढ़ानेंके उपाय चल रहे हैं ! 
आज लड़ाई महज़ घरती और उसके स्वामित्वके लिए, नहीं है। पुराने दिनों 
की तरह महज़ अपने वीरत्व ओर आन-बानको क्रायम रखनेंके लिए, आज 
आदमी नहीं लड़ता | उस धरतीसे जो सम्पदा मिलिगी---ओऔर सिककेके रूपमें 
उसकी जो ताक़त बनेगी---उसीको बढ़ानेके लिए ये बड़ी-बडी लड़ाइयाँ 
कल रही हैं। 

जीवन चलानेके लिए, अपनी ज़रूरतकी चीज़े धरतीसे लेकर, उपजा 
कर जब तक आदमी काम चला लेता था, तब तक उन चीज़ोंसे आदमी 
अपनी क़ीमत ज़्यादा बड़ी मानता था | तत्र उसकी सबसे बड़ी वासना थी 
स्वमान, उसकी अपनी इज्जत॥ मगर अपनी इज्ज़तके लिए. वह इन 
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चीज़ोंका क्रायल नहीं था । मगर ज्यों-ज्यों आदमीम संग्रहका भाव बढ़ा--- 
उन चीज़ोंकी मालकियतर्म वह अपना बड़प्पन अनुभव करने लगा | तभी 
उसको अपनत्वका भान हो गया । जब तक आदमीकी जरूरते नहीं बढ़ी, 
तब तक तो वह ज़रूरतकी चीज़ोंको एक दूसरेसे अदल-बदलकर अपना लेन- 
देन चला लेता था, लेकिन जब उसकी ज़रूरतें बढ़ चलीं तो वह बहुत-सी 
नई-नई चीजें बनाने-उपजाने लगा । उन्हें इकह्टा करके अपने पास भी रखने 
लगा । धीरे-धीरे इन चीजेंके अन्दर दूसरेकी मांगके बलपर, एक चोजसे 
उसकी चौगुनी चीज़ बना लेनेकी ताक़त अनुभव करने लगा | यहीं आकर 
उसका लोभ और घमण्ड बढ़ चला । मिल्कियत क्वायम हो गई । तब चीज़ 
की इस ताक़तकों उसने सिक्‍केमें बांधा | यानी सिक्का उस ताक़तका प्रति- 
निधि बन गया | 

सिक्‍्केका संग्रह, रुपएका संग्रह पेजी बना ओर उसीसे यह प्रेजीवाद आ 
गया । सिक्‍्केके चलनने धनकी ताक्रतको एक स्थायित्व दे दिया । सिककेमें 
यह ताक़त आ गई कि वह चाहे जब समयकी मांगके अनुसार चाहे जिस 
चीज़को खरीद्कर, एकके चीगुने, अठगुनें कर सकता है | सिक्‍्केके संचयने 
ही अपने लम्बे विकासमें जाकर केन्द्रीय उद्योग ओर पूंजीके केन्द्रीकरश यानी 
पंजीवादको पैदा किया हे | 

इस बीच कुछ लोगोंने कहा कि पूजीवादकी मिटा दो | मगर उन्होंने 
पूंजीवादकी जड़ जो आर्थिक रिश्ता है---उसे नहीं छोड़ा | जड़में उन्होंने 
आदमी-आ।दमीके बीचका जो आखिरी रिश्ता है, वह अथका ही रिश्ता 
माना | आदमी आदसमीसे जुड़ा है, श्रथके ही सत्रसे । “उत्पादक शक्ति! और 
“उत्पादन सम्बन्ध! ये दो वे छत्र थे---जो उन्होंने आदमियतके मूलमें से ढूंढ- 
कर निकाले हैं। उनके बीच प्रेमका या आत्माका कोई एक और अटूठ 
सम्बन्ध उन्हें नहीं दीखा | नतीजा यह हुआ कि विग्रह नहीं मिटा | मिल्कि- 
यत सिफ़ एक गिरोहसे दूसरे गिरोहकी तरफ़ बदल दी गई । इसीसे राष्ट्रीयता, 
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जातीयता, वर्ग, इन्हींके विग्रहोंक बीच वे अटके हैं । पेसेका मूल्य, अथका 
मूल्य वहाँ भी आदमीसे बड़ा बना बेठा हे । वह व्यक्ति और 'व्की ताक़त 
न रहकर अब एक राष्ट्रीय ताक़तके रूपमें आ गया है, मगर सबसे बड़ी कीमत 
और ताक़त है बही--अयथ । उसीको राष्ट्रीय पेमानेपर क्रायम रखनेके लिए. 
कई आस-पासके राष्ट्रीकी बलि वह मांग सकता है---लाखों करोड़ों अपने 
आदमियोंकी बलि वह दे सकता है | तब यही समभमें नहीं आ रहा है कि 
आदमी अरथके लिए है या अथ आदमीके लिए ! 

तब में कहना चाहता हूँ कि आजका नारा सिर्फ़ एक ही हो सकता है-- 
“गरथेवादको मिटा दो, अयथकी क्रीमतसे इनकार कर दो, उसको महत्ताको 
अस्वीकार कर दो'---मतलब उसकी उचित ज़रूरत और उपयोगको स्वीकार 
करो | “पंजीवादका नाश” इसमें आप ही हो जाएगा। मगर जड़में अथके रिश्ते 
को ही मूल मानकर तो हम पंजीवाद को ही गुणानुगुणित कर रहे हैं। यह आदमी 
आदमीके बीचकी दुश्मनी, यह बढ़े और छोटेकी रगढ़, यह मालिक और 
मज़दूरका विरोध, ये इतनी बड़ी-बढ़ी खूखवार लड़ाईयाँ, यह वर्णके द्वारा वर्गेका 
ओर राष्ट्रके द्वारा राष्ट्रका शोषण, ये साम्राज्यवयाद और फ्रासिज़्म तब तक 
कायम रहेंगे---ज्ब तक हम अथकी अन्तिम महत्तासे इनकार नहीं कर देते । 
इस अथवादी मृल्यका उच्छेद कर दीजिए, प्रूजीवाद तो आप ही. मिट 
जाएगा । 

और यह अ्रथकी महत्ताका भूत घुसा बेठा हे--हमारे भीतरकी 
तृष्णाओंमें । हम भीतरसे तृष्णात्त हैं, इसीसे धनवानोंकों सम्मुख पाते ही हम 
अपनेकी छोटा अनुभव करने लगते हैं। जाने--अनजाने ही धनकी महत्ता 
इमें आतंकित और प्रभावित करती है । हमारी तेजस्विता और प्रखरता 
उसके सम्मुख टिक नहीं पाती; हम अपनी ही निगाहोंमें अत्यन्त हीन और 
दयनीय हो पढ़ते हैं | इसलिए कि अथेकी महत्ताका अब भी हमारे हृदयसे 
उच्छेद नहीं हुआ है। अभी भी हम घनकी शवितके कायल है। व्यवहारमें 
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हम उसके साथ समभोता करना चाहते है । लिहाज़ और मुख्वतकी अपनी 
कमज़ोरीको अपने विनय-माव और अपनी सहनशीलताके आवरगाम निभा ले 
जाना चाहते हैं | पर जरा गहरे जाकर, अपना ही ओपरशन करक देखे ते 
पाएंगे कि विनय. और शील वहां नहीं है | वहाँ तो किसी गहरे 
स्वाथसे प्रेश्ति लिहाज़ और मुर्वत है । कभी-कभी हम अहिसके 
नामयर भी घनिककी चापलूसी अपने अनजान ही कर जाते है । 
साफ़ है कि हम धनिककी महत्ताके अगूठेके नीचे अभी भी दबे है, इसीसे 
हम उसे बर्दाश्त किए. जा रहे हैं। धनिककी बड़ीसे बड़ी बेवकृूफ़ी और 
सनकमें भी हमें व्यकितितक्री किसी शहरी सचाईकी तलाश होती है । ओर 
अर्किंचनके मीतर नत्रतामे छुपे पड़े बड़ेसे बड़े गुणाकी भी वर्षा अवशा होती 
रही है। और ऐसे भी निधन और निःस्व्र गुणी देखे गए, हैं, जिनका प्रकाश 
दुनियाने कभी नहीं जना और आप भी अपने प्रकाशसे अनजान रह, जाने 
कब कहां वे मिट गए । 

तो सारी तकवीककी जड़ है यह अथव्राद | सबसे पहले इस आर्थिक 
हृडिफ्रो एड्नो ही खत्म कर देना है। इसका प्रासस् ही व्यक्तिसे । चाहे जितनी ही 
पीड़ित परिध्यितिनें व्यक्ति क्‍यों न हो, उसके मीतर एक आक्मश्रद्धा जागनी 
चाहिए | उसके भीतर यह द॒ प्रतीति हो कि उसके भीतर जो आत्मा है--- 
वह सरेक़ा प्रतिनिधि है। वह सबका है ओर सब्र उसके हैं । यही उसकी सबसे 
बड़ी शक्तित है और इस शक्तिका विस्तार प्रेममें होकर है । जीवन मात्रके, प्रति 
वह अयनेकी उत्सगित माने | अयनेफ़ो बचानेका, अपनेको रखनेका आग्रह उसमे 
निःशेष हो जाना चाहिए। अपनी आवश्यक्रतासे अतिरिक्तका सेंचय वह नहीं 
करेगा, वह नहीं मॉगेगा | उसके भीतर तृथ्णाकी आतेता नहीं होगी, इसीसे बह 
वूसरेकी दृष्टिमें और अपनी दृश्टिमें बेचारा और द्यनीय नहीं होगा । तब बाहर 
की बढ़ीसे बड़ी शकितिके सम्मुख, वह अप्रभावित और अठल रहेगा; उसका 
स्वर नहीं बदक्ेगा, :और जजी: वह व्यक्ति दोग़ा' जे भनक्री -महत्तासे; अशेकी 
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महत्तासे इनकार कर सकेगा | सत्ता और घनकी पाशवी ताक्तोंको जड़से 
उखाड़ फैकनेके लिए, वह अदग्य आत्मबल और तेज हमें अपने अन्दर 
पहले पेदा कर लेना होगा | हम जान ले कि इस युद्धमें समभीता नहीं है । 
क्योंकि यह युद्ध व्यक्तिसे नहीं हे---यह तो जड़ शक्तियोंकी प्रतिरोध देना 
है, और ब्यक्तिको तो अपनी ओर तोड़ लेना है | व्यक्तिसे शत्र॒त्व करके हमें 
अन्तहीन विग्रहकी ज़ंजीर नहीं बनानी है, जो हमें उल्ही जकड़ती ही जाएगी । 
हमें तो व्यक्तितकी मनोभूमिका ही बदल देना है। व्यक्तिकी आत्मा जो उस 
जड़ घन अथवा सत्ताकी ताकतसे दबकर अलोप हो गई है---उसे जगा 
देना है | उसके अन्दर मनुष्यक्र सुबर-दुखका दर्द पेदा कर देना है। फिर नो 
आप ही सत्र ठीक हो जाएगा। 

पर जहां इसके लिए. एक ओर प्रेम, नप्नरता और आकिंचन्य लेकर 
चलना है, वहां दूसी ओर हम सहज ही अनासक्त, कठोर और निरभम 
होकर भी चलना पढ़ेगा । व्यक्ितिके आत्म-निर्मागाकी क्रीटी हे तमाज । उसके 
आत्म-निर्माणका फल हम समाजमें प्रतिफलित दीखना चाहिए, यही उसकी 
साथकताका प्रमाण है। उसके व्यक्तित्वका यह प्रभाव उसके रोज़के सम्पर्क 
और सम्बन्धोंभ होकर सम्राजक्ी जड़ोंमें पहुँच सक्रेगा | समाजकी नवीन सघ- 
टनाकी जो प्रेरणा उसके भीतर है, उसे लेकर वह व्यक्तित अपना कार्यारम्म 
कहाँसे करे ! बाहर आते ही उसे दीखेगा कि समाजके शीषपर इसके नेता 
पनकर बैठे हे धनवान और सत्ताघीश | समाजपर उनका शुकच्छत्न प्रभाव 
है । मन ही मन उनके प्रति सभी ईर्ष्यालु होकर, उनके पीड़क और शोषक 
प्रभुत्वकों प्रंवेका पुण्योदय मानकर सिर भुकाते है | चूँकि समाज मी उसी 
धनकी तथ्णासे पीड़ित है, इसीलिए वह ब्राध्य हे कि धनकी अपेक्षा ही वह 
आदमीको बड़ा माने | ओर यही कारण है कि धनिकके धनके प्रति अन्दरसे 
ईर्ष्यालु होकर भी उसे ही समाजका शिरोमणि और सरदार माननेकों वह 
लोचार है ' निधन जो भी धनकी प्रभुतारे अशानवश प्रभावित है, पर धनके 
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अभावमें, गरीबीमें, जहां वह पीड़ित है, दुखी है, जहां उसकी व्यथा हे, वहां 
उसकी आत्मा दूसरेके सुख-दुखके प्रति भी खुली है । अर्थात्‌ व्यया ही एक 
द्वार हे जिसमें होकर एक आत्माका दूसरी आत्मासे योग होता है | धनिकके 
हृदयमें इस व्यथाका द्वार भी रुद्ध हो गया है । उसकी सुख-सुविधा और 
विपुलताने उसे इतना प्रमत्त और जड़ बना दिया है, कि दूसरेंके सुख-दुखके 
प्रति चेतन्य और सहानुभूतिशील हो सकना उसके लिए, अशक्‍्य हो गया 
है। उसे स्वार्था। कनन्‍्सर ( (7८९४) ही गया है । उसकी सम्ची 
रक्त-प्रणालीमें इस केन्सरके रेशे एकसे अनेक गुने होते जा रहे है । दढ़िक 
केन्सरसे भी यह आत्मिक केन्सर अधिक घातक है । क्योंकि दृहिक कंन्सर तो 
एक व्यक्तिके शरीरका ही घात करता है | पर धनिकका यह आत्मघाती कैन्सर 
समूचे समाज्के आत्माका घात कर रहा है | 

तो धनिक तो चारों ओरसे जगतके प्रति अवरुद्ध और लापरबाह हे । 
जगत उसके लिए. महज़ उसके स्वार्थी शोषणका साधन ओर उसके 
भोगफा सरंजाम है । जगत और मसमाजका मूल्य उसके लेखे 
यही है---कि उसके बीच वह विशिष्ट और बढ़ा बनकर दीखे । ओर्ेको 
वेचित ओर तृप्रित रखकर, उनके देन्य और छोटेप्नको क्रायम रख, 
उनको उनकी हीनताका सतत बोध कशता हुआ, वह अपनी महत्ताका निरन्तर 
उपभोग करता रे---समाज और जशतसे उसका सम्बन्ध केवल इतना ही 
है। वह बढ़े-बढ़े दान करता है, इसलिए नहीं कि अभावष-पीच्तिके दुरूसे 
उसे इमदर्दी है, बल्कि इसलिए कि अगले जन्ममें यह दान चोगुने ऐश्वर्यके 
रूपमें फलेगा | लोक-परलोक, आत्मा, ईश्वर, धर्म ---सभीसे उसका 
सम्बन्ध तो बस स्वाथका सम्बन्ध है। 

तो धनिक तो जड़त्वकी एक चद्मनके नीचे ही दबा है, वहां वह द्वार 
खुला ही नहीं है, जहांस समाजके प्राणमें प्रवेश किया जा रुके । वहां खतरा 
है कि उस चद्गानसे कहीं हम ऋपना ही सिर न फोड़ बेठे, तब अपने ही 
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खूनके सिवा और क्‍या ह|थ हूगने वाला है । समाजसे उस धनिकका कोई 
जीवित सम्बन्ध ही नहीं है | मात्र वहाँ तो स्वार्थका जड़ सम्बन्ध है | तब तो 
मानना ही नाहिए कि हमें जहांसे, अपना काम आरम्भ करना है; वह समाजका 
बढ़ निम्नतर घरातत्न 8---जहां अमाव, पीडन, ठेन्य और त्रास ही चारों ओर 
कल्ना है। व्यथा ही व्यश। वहाँ चार और घुल रही है। वहाँ आंसुओंका 
प्रशवगा 7 तख्नता है । वहां तह इटानकी उतनी ज़रूरत नहीं हे | निरन्तर बह 
रह सकत, स्वद और अखिम हाथ डालते ही सीध मनुष्यका हृदय हाथ लगेशा | 
उस हृढयकी अपने प्रेमसे, व्याभ ओर संबासे एकवारगी-ही सम्ृत्रा पकड़ 
त्ना है | 
उन हृदयांम सबसे पहत्ना जो बीजाक्षर हम॑ डालना है, वह यही---कि 
धनको मदत्तास इनकार कर दो; घनकी तध्गा, आतेता ओर ईप्यास अपनेको 
मुक्त करा | यही एक रास्ता ह जे पीइनसे तुम्हें मुक्त कर सकता है और 
बनके ऊपर तुम्दं विजयी बना सकता है । धन यानी पूजीके केन्द्रीकरणके 
साधन रूप ये जितनी मिल, फ़ेक्टियां, कल-कारखाने है, इनमें कितना ही 
पैसा क्‍यों न मिले, यथा-साध्य जब्दीसे जल्दी इनसे अपनेको स्वाधीन कर 
नो । अ्रपनी जीविकाको इन कल-कारखानेकि आश्रित न स्खो। श्रमिको, 
बाद रखो, ये कल-कारखाने ओर मिल ही व फीलादी दानव हें, जिन्हें 
तुम्हारी छातियोॉपर खड़े कर यह शोषणका दुष्चक्कत चलाया जा रहा है। 
बड़े पैमानेपर अमिककि संगठन कर उन्हें गहोद्योग, ग्रामोथ्रोग ओर हस्त- 
शिल्पकी ओर मोड़ा जाए. | सहकारी पद्धतिपर इन योजनाओंका आरंभ होना 
चाहिए । लेब सभप्र तक बहुत मज़बत पायोपर सहकारी ग्रामोद्योग, ण्होद्योग, 
'ादी-केन्द्र आदिकी कुछ विस्तृत प्रयोग-शालाएं, चलाई जाएं, । धीरे-धीरे 
मिल ओर फ्रेक्टीके मज़दूरोंका ध्यान उस ओर खींचा जाए। उनके भीतर 
इस भावका प्रवेश कराया जाए कि स्थायी सुख-शान्तिका रास्ता सतृष्णातामें 
नहीं टै | सख्त जीवन -यापनके कुछ आदणश मेडिल बनाकर उनके सामने 
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रक्‍्ख जाएं, और इस तरह उन्हें उत ओर खींचा जाए, । 

पर हम तो राजनीतिमें लगे € | हमें अपने चुनावोंसे फुसत नहीं है । 
श्राज स्थुनिसिपेत्विटीका चुनाव है तो कल असेबत्वीका चुनाव है। हमें 
फ्नटफॉम चादिए, हमे माशइक्रोफोन चाहिए, हम पत्रकारत्व चादिए | हम अपनी 
आवाज़काो दिग-दिगन्तमं गुजाकर अपने नेवत्वकी उद्घोषित करना चाहते हैं। 
पर इस निम्नतर स्तस्म, समाऊके इस पीडित नस्कमे जहाँ हम निर्मागकी 
थुनियादें डालनी हैं, वहां इस सव आइम्बरकी अवकाश नहीं हे। बहाँ 
प्तट्फोमस शुरू करोगे---तो शुरूम ही शासनका लाल सिगनल खत्तरेकी 
खचना दे रहा है। ओर प्लेटफॉर्म तो इधर स्वाथियोंका शस्त्र भी हो गया है । 
उसका मृल्य अब बहुत तेजोमान नहीं है | प्लेटफॉमसे बाते ही ज़्यादा हो 
री ह ., काम कम हो रहा है। गाँनीजीने विजला और बजाजसे शुरू किया 
था सो एक सेवा-ग्राम भी स्वनात्मक कार्यक्रका एक सपूर्ण और सफल 
आदर्श उपस्थित नहीं कर सका । इसीसे कहा है कि श्रमिकसे शुरू करना 
है, घनिकसे नहीं | बापरूकी बात वे ही जानें, वे महान हैं। उस रास्ते 
जाने-अनजाने पूंजीवादको अपनी श्रीदृद्धिमें प्रभय और बल ही मिला हे । 
पूंजीपतिके छृदय-परिवर्तनका तो एक भी सक्रिय उदाहरण सामने नहीं है । 
स्वयम्‌ बापू ठीक अपने व्यक्तित्वके प्रभावतले यह नहीं कर पाए हैं---फिर 
बादकी तो प्रभु ही जानता है। 

आज इतना ही, आगेकी बात फिर कहेंगे, पर सिलसिला यह टूटेगा 
नहीं---इसलिए, कि आप हीकी अपनी आवाज़ सारे बन्धरनोंको तोड़कर 
बोल उठी दे---वह रुकेगी केसे ! 


पोराणिक आख़्यान क्यें। ? 


[ एक पत्र ] 
नारिकेल-वन, जुहू 
3 
प्रिय महिमा, 
हाँ, इधर मेरी रुकान पुराण-कथाकों नवीन कादम्बरीके रूपमें सैजोनेकी 
आर गई हे | जानकर तू चौकी है और नाराज़ भी हुई है। इस चिट्ठीमें 
तूने मुके तलब किया है । उसके उत्तरमें मेरा यह निवेदन है : 
बाल्यकालसे ही अपने पीराणिक अतीतकी जो भव्य चरित्रमता मेरे 
मनमें बसी हुई थी, वह आजतकके सारे वचारिक ऊद्यापोहके बादभी धुल 
नहीं सकी है । जीवनकी जो गरिमा और दिव्यता तथा विराटका स्वामित्व 
करनेवाले मानवकी जो जाज्वल्य जीवन-लीला हमें पुराण-कालमें मिलती है, 
अपना आदर्श स्थापित करनेमें मनुष्यकी कल्पना श्राजतक भी उसके आगे 
नहीं जा सकी | दानवत्वसे मानवत्व, और मानवत्वसे देववकी ओर ले जानेवाली 
जीवन-साधना उस युगमें अपने चस्म उत्कर्षपर पहुँची थी। मानवीय पुस्षाथने 
अपनी परमतम सिद्वियोंके ज्योतिर्विन्दु उसी युगमें अकित किए थे। एक ओर 
यदि जन-पदोंमें अपार ऐहिक ऐश्वर्यकी मोहन-माया थी. तो दूसरी ओर 
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अरणयोंमें अमरत्व-लाभकी अखण्ड साधन। भी चल रही थी | विपुल लौकिक 
विभूतियोंके स्वामी स््री-पुरुष वात की बातम॑ उसे लात मारकर, अक्षय सुख 
की खोजमें जगलोंम॑ चले जाते | उस युगके आदर्शोकी जो गहरी छाप हृदय 
पर पड़ी है, उसके सम्मुख आजके वेशानिक मनुष्यका यह प्रकाण्ड युग मुमे 
तो बहुत ही मयानक ओर अमांगलिक लगता है । 

आजके इस अलच्य प्रगतिवादी युगके सम्मुस्ब अपने पौरागिक आदश 
को फिरसे नए रूपमें मृत करनेका स्वप्न देखत समय, मनम यह भय ज़रा भी 
नहीं है कि आजफ़ा विचारक मुझे मबुक, प्रतिगामी और गेमांटिक कहकर 
सूलीपर ठग देगा | बात असल्में यह है कि आजक विचारकको ऐसा करनेके 
लिए, हम दोष नहीं दे सकते | वेज्ञानिक युगने जो दशन उसे दिया है उसके 
अनुसार, मनुष्यकी मनीषा ( ]॥॥0 ) की निर्माण बाह्य _वस्तु-जगतकी 
परिस्थितियांके निभित्तते होता है, न कि मनुष्यकी स्वतन्त्र चेष्ठा ( [तात्त- 
20५८ ) और सपनेते बाह्य सष्टिका ,प्रादुर्भाव । इस दर्शानके वातावरणामे 
निपजे और पले आजंके विचारककों अपने आसपासकी पार्थिव जगतीसे परेका 
स्वप्न देख सकनेवाली अपनी अन्तह॑प्टिपर ही अश्रद्धा हो गई हैं | पर इसका 
अर्थ यह तो नहीं हो सकता कि वह अन्तद्ृष्टि ही नष्ट हो गई है| मीतरका 
वह शाता-दृष्णा आत्म-देवता तो समग्र सृप्टिका सारभूत सत्य है। वह है, 
इसीसे सृष्टि है और उसका शान-परिज्ञान है | यही कारगा है कि इन सारे 
विपयेयोंके बीच भी वह अन्तर्ंध्टि रह रहकर जाग उठती है, पर मनुष्य 
अपने बाहरी परिस्थितिक पीड़नकी प्रतिक्रियाके वश हो उसे मिथ्या कहकर 
इनकार कर देता है। 

आज वस्तुवादी संघर्षने मानवकों रक्तके भमुद्रमें इब्रो दिया है। 
हक़ीक़तके अहंकारने उसे छिन्न-विच्छिन्न कर दिया है। वह चारों ओर 
हाथ-पैर मार रहा है, पर बाहरके वस्तु-जगतमें उसे कहीं भी त्राण नहीं दीख 
रहा । एक राष्ट्रके पास यदि अगुबमकी सर्व-आतिनी शक्ति है, तो दूसरा 
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उससे भी पबल स्वनाशी शक्ति “"कौस्मिक-पोवर! बनाकर उसे ललकार रहा 
है। चारों ओर आत्म-नाशका अक़ाणग्ड त|गडब चल रहा है । मनुष्यके 
आत्म-घातका यह दृश्य किसी भी कल्पनीय दानवतासे अधिक भीषगणा है । 
अब वह क्षण आ पहुँचा है, जब भीतर माँके त्रिना उसका निस्तार नहीं है। 
आत्म-देवताका प्रतिनिधि; युगके चौराहेपर खड़ा उसी प्रकाश-पथकी ओर 
संकेत कर रहा है। 

शायद ऐतिहासिक मुभसे पृछेगा कि अपने रोमासके जिस पुरागा-युग 
की बात में करता हूं उसका अस्तित्व इस धरतीपर कमी रहा भी है ! और 
यदि हाँ, तो उसका मेरे पास क्‍या प्रमागा है? क्‍या वह मात्र कविकी 
कल्पना या अतिरंजन ही नहीं है ? भज्ने ही व३ कविका अतिरंजित स्वप्न हो, 
में उस युगकी पार्थिव सत्ताको सिद्ध करनेंके लिए. किन्हीं स्थल प्रमार्णोका 
कायल नहीं। ऐतिहासिक और वेज्ञानिकके तथ्य-दशनसे मुझे कविके 
कल्पना-मृलक सत्य-दर्शनमें अधिक श्रद्धा है। जो पदाथ कल्पनीय है उसकी 
सत्ता असंभावी नहीं हो सकती । अतिरेक उसमें हो सक्रता है, पर उससे 
समृचा इनकार नहीं क्रिया जा सकता। अनन्त गुण और पर्यार्योवाली इस 
विराट खष्टिमें अपने सीमित शान-विज्ञनक्री लेकर क्रिस बातकों स्वीकार और 
इनकारका दावा हम कर सकते है ? आजके वेशानिक युगने जो समव कर 
दिखाया है, विगत कलके मनुष्यके लिए. वह सब एक असम्माव्य स्वप्नसे 
अधिक और क्या था? मनुष्यक्रे स्वप्नकी वह सृष्टि चाहे विगतमं व्यतीत हो 
चुकी हो, अथवा अनागत कालमें उसका प्रादुर्भाव हो, ताजिक दृष्टिस दोनों 
ही बातोंका मूल्य ओऔस् महत्व समान दे । 

प्रगति या विकास एक अन्तहीन सीधी रेखाम नहीं होता। कहीं न 
कहीं जाकर रेखाके दोनों छोर फिर एक ही बिन्दुपर आकर अनिवायैत: 
मिल्नेंगे ही | यह रेखा-गणितका एक स्वयम-सिद्ध सत्य है । सष्टिका विकास- 
क्रम भी एके चक्रके ही रूपम॑ चल रहा है | .कालके परयाहम- नम्तु आपने 
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अनन्त गुग़ा-पर्यायोंके रहस्य खोलती हुई नव-नवीन रूपोंमें प्रकट होती है । 
स्वरूपोंका पुनरावतेन भी इस विकरासमें असंभव नहीं। इसका सबसे अच्छा 
प्रमागा हमारी वश-भूपा, रहन-सहन, कला-शिल्प, चित्र-शिल्प, वास्तु-शिवल्प 
आदिम मिलता है। आज हम अपने ही देशमें देख---र्मणियोंकी वेश- 
भूषा, केश-सज्जा और अलंकारके जो आकार-प्रकार और स्वरूप हज़ारों वर्री 
पहल विगत हो चुके थे, किंचित रूपान्तरके साथ आज फिर वे ज्योंकि त्यो 
अपनाए जा रहे है। हमारे नवीन युगके स्त्री-पुर्प उन रूप-सज्ञाओं 
(0८झद्वा5) की अफपटूडडेट कहकर अपनाते है; ओर उन्हें धारण 
कर अपनेको कृताथ अनुभव करते है | कल्लामें, शिल्पमें, चित्रमें, वेश-भूपामें 
क्लासिकल डिजाइनको मानों एक हवा-सी बह चली है | बम्बई हिंदुस्तानमें 
नवीनतम फेशनोंका केन्द्र है। अजन्ताके चित्र-मंडपकी स्मणियोंके वेगि- 
ब्रेधनका दशन आज हम वभ्बईकी प्रत्यक नवीनाके * अम्बोड़े ? में कर सकते 
है। कानोंमें विचित्र प्राचीन कुंडलों और कर्ण-फूलोंका आभास देनेवात्ने 
बढ़े आकारके आपस पहने जाते है । प्राचीन कालके चौड़े केकण और सिंह- 
मुख वलय फिरसे आधुनिकाओंका प्रियतम अलेकार हो गया है। कॉच-खंडों 
पे जड़ित रंग-बिरंगे कसीदोंबाली चोलियाँ और चनिये, जिन्हें हमारा भद्र 
स्त्री-समाज कभीसे छोड़ चुका था ओर जो अब मात्र देहाती और जंगली 
जोगोंमें ही प्रचलित है, हमारी आजकी कल्लेज-कन्याका दुलभ और विचित्र 
श्रंगार हों गया है। पुराने चैंदोवों ओर मीत-चित्रोके अनुकरणापर टेढ़े-मड़े 
स्थूल डिज़ाइनकिे चित्र सजावयकी सामग्रियोंमें बनाकर आजका चित्रकार 
अपनेको धन्य मानता है। नएसे नए. अमेरिकन ढंशके क्यूबिक वास्तुपर बने 
विशाल भवनोंके द्वार प्राकृतिक और असुघर गुफाके आकारके बनाए, जाते हैं । 
इन उदाहरणोंसे वस्तुके रूप-परिवर्तनमें पुनरावतनका सत्य और परम्पराकी 
अविच्छिन्नता खूब ही अच्छी तरह प्रमाणित हो जातो है । 

तब मानना चाहिए कि वस्तुकी रूप-स्वनाका परिवर्तन ( एवं 
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<ाभा३८ 2 ही विकासका चरम सत्य नहीं है । परमतम विकासका सत्य 
नहुत ही गहन और खत्त्म है । रूप-परिव्तेनका यह चक्र तो केवल हमें 
पस्तुकी अनन्त गुण-पर्यायिक क्षमताका परिज्ञान कराता है । यह ज्ञान जब 
परिप्रणा हो जाता है तो हम इस चक्रकी केन्द्रीय घुरीपर पहुँचकर, इस सारे 
परिणमनके अबाध रु मो जाते हैं। यही केन्द्र हमारे विकासका चरम 
लक्ष्य है; यहाँ आकर वतुल अपने केन्द्र-बिंदुमें लय हो जाता है । 

विकास ओर प्रगतिंके इस नियमके अनुसार यह माननेमें कोई बाघाः 
नहीं रह जाती कि सुदूर पीराणिक अतीतमे मनुष्य अपने अमभ्युदयक्ी चरम 
सीमापर पहुँचा था | आजके विशञानने जो भौतिक सिद्धियाँ प्राप्त की हैं, 
सम्मवतया उससे कहीं अधिक बड़ी लब्धियां पौराणिक मनुष्यने पाई 
हों | मोह-मुक्त नज़रसे देख तो पुराणोंकी कथाएँ मनुषप्यके उस परमतम 
आत्मिक और भौतिक ऐश्वर्यकी साक्ती दे रही हैं । उसके प्रति अश्रद्धा 
घकट करना हमारे संकीश मनका अहंकार है; वह अपनी ही आत्म-सामश्यमें 
अविश्वास करना है । 

मेरी यह दृष्ट प्रतीति है कि आत्म-दर्शनके उस आदशेकी आवश्यकता 
अआजके इस जलते च्षणके आत्मघातसे पीड़ित मनुप्यको सबसे अधिक 
है । मेरे भीतरके उसी अनिवाय अनुरोधका परिणाम हे---पौराणिक सृजनकी 
ओर मेरी यह रुमान । आज इतना ही | अगत्ने शिशिरमें जब दू यहाँ 
ब्याएगी तो मिलनेपर विशेष चर्चा हो सकेगी । 

जुहके नारियल-कुजांसे भॉकती तेरी प्रिय सागर-वेला तुझे पुकार रही 
है । आना ज़रूर । 

सरनेह 
तेरा बीरेन भाई 


